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श्रीस्वामी करपात्री जी महाराज की जो पुस्तकें अब तक छुपी 

थीं, वे अब दुष्मराप्य हैं। इधर मासिक, साप्ताहिक तथा दैनिक 'सन्मार्ग! 

एवं साप्ताहिक 'सिद्धान्त' में उनके विद्वतापूर्ण लेख तथा भाषण बराबर 
निकलते रहे है। 'श्री करपात्री धाम' में यह निश्चय किया है कि वे लेख 
तथा भाषण विषयानुसार पुस्तक रूप में प्रकाशित किये जाएँ और उन्हीं 
में पिछले ग्रन्थों की सामग्री का भी समावेश कर लिया जाय। श्रीस्वामीजी 
महाराज के अतिरिक्त अन्य महात्माओं के लेख भी समय-समय पर 
प्रकाशित करने का विचार किया जा रहा है। लौकिक पारलौकिक 
अभ्युदय तथा निश्रेयस के साधन में यह ग्रन्थमाला बड़ी सहायक होगी। 


श्री हरि: 


रासपूर्णिमा संरक्षक श्री वेदान्ती स्वामी 
वि.स॑, २०५० श्री करपात्री धाम 
केदारघाट, वाराणसी... 


प्राणी का लक्ष्य 


संसार के समस्त जीवों का आनन्दकन्द सच्चिदानन्दधन से वैसा 
हो सम्बन्ध है जैसा तरक्र का समुद्र से। दोनों की समता है, विषमता 
नहीं। पर अज्ञ प्राणी इसे नहीं समझता। जीवरूप कान्‍्ता का पररह्मरूप 
कान्त के साथ नित्य सम्बन्ध है। जीव को पखह्ा की ओर आने की 
स्वत: प्रवृत्ति जब होती है, तब वह शालग्राम आदि मूर्तियों को सामने 
रखकर भगवान्‌ का ध्यान करता है। मूर्ति इसलिए रखी जाती हैं कि 
साधक का ध्यान पखह्मबोधक मूर्ति सें हटकर कही अन्यत्र विचरण न 
करे। ईधरबुद्धि से शालग्राम का अर्चन बनता है। सात्विकी दृष्टिवाले तो 
उस अर्चन-वन्दन में सफल होकर ईश्वरत्व को प्राप्त कर लेते हैं, पर 
जिनकी दृष्टि लौकिकी है, वे लोकमाया में, पुत्र, कलत्र, धन आदि के 
चक्कर में फैंसकर मूलवस्तु निर्विशेष पखह्म से बहुत दूर रहते हैं। 
स्वारसिकी प्रवृत्ति ईधर के सात्रिध्य में पहुँचाने में जीव की बड़ी 
सहायता करती है। विधि-निषेधात्मक शाखबद्ध प्रवृत्ति कुछ और ढड्न 
की होती है। स्वारसिकी प्रवृत्ति सुदृढ़ प्रेम की जननी है। प्राणियों का 
सहज अनुग़ग जैसे संसार के अन्य-अन्य विषयों की ओर लगा रहता 
है, वैसे ही यदि उनका पखह्म के साथ स्वारसिकी प्रवृत्ति द्वाश सहज 
अनुग़ग होने लगे तो फिर कहना ही क्या है? शाख्रतन्त्रता की तिलाअलि 
देकर स्वयं उच्छूकल बनना भी ठीक नहीं है। लौकिक-प्राकृतिक पदार्थों 
में स्वारसिकी प्रवृत्ति है स्वाभाविक, पर वह बड़ी ही अनर्थकर होती है। 
वही पखह्य परमात्मा में बड़े प्रयत से प्राप्त होती है। अभ्यास के 


777 (77777:0 , बुद्ध, चैतन्य पखहा में - 
कक मिय गुर बढ किस रा 


हि हे है. ह क्रैड़ा होती है। 


हि 


ही पुरुष को जिस प्रकार विषय में आनन्द आता है, वैसे 408 
८22 - न बह परमात्मा में आता है। ऐसे मनुष्य सचमुच 
भाग्यशाली हैं। ईश्वर प्राप्ति के अध्यास में क्षणमात्र की भी मनोविकृति 
मनुष्य को वहाँ तक पहुँचने में बाधक सिद्ध होती है। जैसी प्रवृत्ति जीब 
की विषयों की ओर हठात्‌ होती हैं वैसी हो खींच हठात्‌ भगवान्‌ में 
होनौ चाहिए। बिना प्रयत्न किये मन विषयों से हटकर हठात्‌ पखह्म की 
ओर जाने लगे, यहो वास्तव में भगवान के प्रति प्रीति है। यही अनन्त 
मुक्तों, अनन्त सिद्धों में पम आदरणीय सिद्धि है। अन्तरक्र प्राणियों को 
यह बात आसानी के साथ समझ में आ जायगी, पर बहिरद् प्राणियों 
को नहीं। 
अन्तसत्ता, शास्रों तथा वेदों का घर बैठ अपने आप अध्ययन 
करने से नहीं, सदर द्वारा प्राप्त होती है। कोई मनुष्य समुद्र में आ जाय, 
तो उसे सिवा खारे जल के मीठा थोड़े ही मिलेगा? मधुस्ता का स्वाद 
उसे उसमें तबतक न मिलेगा, जबतक उसी जल को मेघ लाकर न दे। 
इसी प्रकार जिनको व्याकरण का भी साधारण ज्ञान नहीं, वे यदि 
"भागवत", “उपनिषद्‌' जैसे गम्भीर अन्यों को स्वयं देखें, तो उनमें उन्हें 
उत्तमोत्तम दिव्य तत्व देखने को कैसे मिलेंगे? आजकल शात्रों के 
सम्बन्ध में आक्षेप करने वाले भी उसके तात्विक अर्थ को समझ नहीं 
पाते, तभी वे अर्थ को अनर्थ बतलाते है। यदि योग्य गुरु द्वारा शास्त्रों 
को पढ़ा जाय, उनके अध्थों पर मनन किया जाय, तो आये दिन को 
धार्मिक अत्याचार होते दिखाई दे रहे है, उनका अन्त हो जाय। बिना 
गुरू किये अपने आप शाल्रों का विवेचन करने से अनेक प्रकार के 
दुर्भावों की कल्पना होती है। प्राणी को आँखों पर जैसे उपनेत्र लगे रहते 
है, वैसी वस्तु दिखाई देती है। पित्दोष से दूषित रसना से मधुरातिमधुर 
पदार्थ भी तिक्त हो जातो है; इसमें कोई सन्देह नहीं। दूषित कल्पना से 


दृषित अर्थ ही समझ पड़ता है और शास्र के 
वशचित ही एहना 35 ३) 
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फैलता है। उदाहरणार्थ 'रासप्राप्याथी' शाख, चेद आदि ग्रन्थ स्वयं 
देखने के नहीं है। गोस्वामों तुलसीदासओों की रामायण लोग भले ही 
स्व पढ़ लें, पर उनके धी अर्थ के अनर्थ करनेवाले लोग विद्यमान हैं। 
शोस्वासीजी कहते हैं-- 
नहिं कलि कर्म न धर्म विवेकू। राम नाम अबलब्बन एकू।। 
जो क्‍या कलियुग में सन्ध्या, पूजन, जप, तप कर्म, बन्दकर 
एकमात्र राम हो राम की रट लगाने का अधिप्राय गोस्वामीजी का है? 
तब तो फिर बच्चे लोग पढ़ता-लिखना तथा अनेक प्रकार के अपने 
काम छोड़कर रामनाम का हो जप बराबर किया करें। वास्तव में बात 
वह नहीं है केवल नाम का समात्रयण चतुर्ष आश्रमियों को हो करना 
चाहिए, अनधिकारियों को नहों। कहने का तात्पर्य यह नहीं कि बच्चे 
नाम लेना बन्द कर दें। लें, पर समय से। यह नहीं कि सब काम 
छोड़कर तोते की तरह “राम राम' कौ रटते रहें। गोस्वामीजी का यह 
अभिप्राय कदापि लहीं था। इसके लिए भी समय है। कुसमय पर नाम 
लेना हानिकार है। जैसे 'मनाम सत्य है” या “ग़म राम बात तो 
बिल्कुल ठौक है, पर किसी मद्जलमय कृत्य में, विवाह, पुत॒जन्म आदि 
अवसरों पर इसके कहने का निषेध है। इसी प्रकार जिन लोगों को 


रामनाम के भजन का अधिकारी शा्रों ने बतलाया है, उन्हीं को यह 
अभ्यास करना चाहिए। भगवतृज्राप्ति की सिद्धि शास््राज्ञा मानकर चलने 
से ही होती है, यह नहीं कि बालकों को सन्ध्या-वन्दन, जप, तप, 
आदि से एकदम अलग कर दिया जाया ऐसा कलले से तो अन्त में कुछ 


््फ 
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खुद॒ढ़ता तो मनन से हो होतो हैं। साधक के लिए परममज्नलमय 
पत्ते हैंकि ०7 अपने प्रियतम के साथ रहे पर यह बात तभी 
सम्भव है, जब शाख्र-श्रवण और मनन करते हुए मह्नलमय परमानन्दकन्द 
अकृष्णचन्द्र का दत्तचित होकर किया जाय। निदिध्यासन से 
दूढ़ता होती हैं और तर्क-वितर्क से विचलित नहीं होती। पहले जैसा कि 
कहा गया, गुस्वाक्यों का ्रवण करके बाद में तकों से विवेचन करना 
चाहिए, फिर उपपत्तियों से मनन करना चाहिए। ऐसा करने पर भगवान्‌ 
की ओर पार्यप्त आस्था होगी। सर्वश्रवम यदि श्रवण दृढ़ न हुआ, तो 
यह सब कुछ न बनेगा, अत: उसका दृढ़ होना आवश्यक है। श्रवण 
दृढ़ होने से ही इन्द्र ने शुद्ध, बुद्ध, चैतन्यानन्दघन को प्राप्त कर लिया 
और विरोचन उससे वडित्‌ रह गवा। श्रवण की पुष्टि होने पर मननद्वात 
इन्द्र की असाधारण रूप से दृढ़ स्थिति हुई और विरोचन जहाँ का तहाँ 
रह गया। वेदान्तों का भी तात्पर्य यही है कि मनन और निदिध्यासन 
द्वार मेधावी पुरुष ब्रह्म में स्थित हो सकते हैं। मेघा से बुद्धिमतता, 

से तर्ककुशलता होती है। फिर यह सुनिश्चित है कि मन का 
न 

का समाश्रयण करने से 

की ड्रव्योपार्जन, शिष्यसम्पादन, मान ८ ले है सी 
लगती है, जिसकी कोई आवश्यकता नहीं है। यहाँ तो वैराग्य चाहिए। 
'िना वैश्य के फटी -पुणनी गुदड़ी भी नहीं छूटती। पर वह वैरग्य सदा 
बना नहीं रहता। यदि वैराग्य सदा बना रहे, तो-- 


को न युच्येत बचनात्‌। 
'बीब में मादारूप विध्न बाधक बनकर ;-+ सा शयणल 
... आदि अतोशन मे फतवा बुद्धयलो के मे दा 
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प्राणियों का तो कहना ही क्‍या? पर ऋषित में लगने चर विष्नवाधाएँ 
तो उपस्थित होगी हो। ये ही परीक्षाएँ है, जिसमें उत्तीर्ण होना चाहिए! 
शिव के ज्राप्यर्य पार्वती ने जो तपस्वा की, उसमें यह कैसी दृढ़ रहीं? 
अगवस्धक्त विसक्त को भोगों और लोगों से क्या काम? 
>झोग तज्यों जिमि रोग, लोग जिमि अहिणण। 
ज्ावज्धक्तों को भी इसो का पदानुसरण करना पढ़ेगा, तभी 
तपस्या की पूर्ति सम्भव हो सकेगो। सांसारिक विषय उस घनोरम 
सुन्दर सर्पिणी की भाँति है, जिसका स्पर्श सुखद है, जिस पर बढ़िया 
चित्रकारी है, जिसे प्रतिक्षण देखते हो रहने की इच्छा हुआ करती है, 
फर बुद्धिमान्‌ लोग परिणाम को सोचकर जिसके काटखाने के भय से 
उसकी ओर दुषटि नहीं डालते। तत्क्षण के सुख पर वे विश्वास नहीं 
करते, पर मूर्ख नाना प्रकार के प्रलोभन में पढ़कर कामिनी के पीछे 
कालसर्प से असमय मेँ हो डैस लिये जाते है। इससे वे हो बच पाते 
है जो आचार्यों द्वारा निर्धारित रास्ते से चलते है। वन में अनेक चोर- 
डाकुओं का भय है। वे वहाँ सुन्दर रास्ते अपने ही घर की ओर बनाकर 
अलोभन देकर पथिकों को लिवा लाते और ठगते हैं। वैसे ही माया 
परिवार अद्भुत नकली रास्ते बनाकर साधक को भ्रम में डालने का 
अबल प्रयत्न किया करता है। जो माधारूप चोर-डाकुओं के फन्दे में 


नहीं पड़ते, वे संसार के आवागमन केबन्धन से मुक्त हो जाते हैं और 
जो रास्ते के उत्म फल के अशन और सौगन्ध की उपलब्धि में पड़ 
जाते हैं वे अपने पास के सज्चित द्रव्य से भी हाथ धो बैठते हैं। विषमय 
'फलवाले वृक्षों की ओर निहारने से तो सर्वस्वनाश होगा ही। साधक को 
अपनी साधना में विश्राम लेने की आवश्यकता नहीं है। उसे यह इच्छा 
कदापि न होनी चाहिए कि हमें संसार जाने। ऐसी इच्छा करनेवाले को 
संसार तो नहीं जानता, ब्रह्मपद भी उसे सवा में भी प्राप्त नहीं होता। जो. 


६ संघर्ष और शान्ति है हि. । 


विज्ञाम कर लें तो चलें। जबतक अपने निश्चित आनन्दपद 
महल में न पहुँच जाँय, तबतक ऐसी धारणा करके सांसारिक मौज है 
लिप्त न होना चाहिए, नहीं तो चोर डाकू लगकर उसे फिर वहीं पहुँचा 
देंगे, जहाँ से वह चला था। उँचे से उँचे साधक ब्रह्म के निकट पहुँचकार 
भी सुस्ताने में भटक चुके हैं। इसलिए बहुत हीं सावधान करने की 
आवश्यकता है। सर्वतोभावेन भगवत्पपन्न की चेष्टा जब उत्पन्न होगी 
और विश्राम की आवश्यकता मालूम न पड़ेगी, तभी उसे उस दिव्य- 
३: कौ सुखद छाया में विज्ञाम और शान्तिग्रहण का अवसर प्राप्त 
॥ 


मनुष्य को इश्सिद्धि में सहावता मिलती है, नहीं तो ऊसररूप लोभ- 
पक मैं बोजरूप ज्ञान का पौधा उगने का प्रयलल निष्फल 


धर्मानुछान द्वारा रज और तम के अपाव से 
धर्मने्ठता एवं साधनचतुष्टय साक्षात्कार बनता है। 
उतपति होती है। अनधिक जब हे ऐसे पर अरहाजिज्ञासा को 
करता है, उससे उसे सफलता 
जैसे मिट्टी, पानी 


अमुभूलेरभावेडपि. ब्रह्मस्तीत्येव:. चिल्यताण्‌। 
अप्यसत्‌ प्राप्पते ध्यानात्‌ नित्यो5हं कि पुनःस्वयम्‌।। 

शुद्ध चित्त से “ै ब्रह्म हूँ ऐसा भी चिन्तन करनेवाला ब्रह्मत्व को 
भ्राप्त होता है। भावना द्वारा जब असत्‌ पदार्थ की भी प्राप्ति हो जाती है, 
तब ध्यान से सद्टस्तु ब्रह्म की प्राप्ति क्यों न होगी? जो तत्वदर्शी हैं, 
विचारवान्‌ हैं उनके संकल्प से घट पट हो जाता है। वे जो कहेंगे, सत्य 
होगा। योगी द्वारा नहुष को अजगर-योनि मिली। जैसा उसने कहा, नहुष 
वैसा हो हो गया। वह स्वभाव से अजगर नहीं था, पर महिंष के संकल्प 
से उसे बैसा होना पड़ा। इसके लिए दीर्घकाल तक निरन्तर तपस्या 
करने को आवश्यकता है। तब कहीं जाकर जो संकल्प किया जायगा, 
वह ठौक-ठीक वैसा ही उतरेगा। 

कम से कम रागद्ेषशृन्य और साघनचतुष्टयसम्पत्न होकर शुद्ध 
रूप से जब उस पख्रह्म का अनुसन्धान किया जाय, तब वे मिलते है, 
धर्मानुष्ठान भी यदि न किया जाय और अन्त:करण भी शुद्ध न किया 
जाय, तो ब्रह्मचिन्तन भी अनर्थकर होता है। गाणद्रेषरूपी मल को 
हृदयरूप दर्पण से हटाकर स्वरूप का दर्शन भली प्रकार होता है। आज 
संसार ब्हमसाक्षात्कार से बहुत दूर दिखाई देता है। इसका कारण यह है 
कि वह संसार के घोग-विलास को स्थायी और ब्रह्मसुख को अस्थायी 
समझता है। यह सोचकर वह सांसारिक वासनाओं में पा इंच 
के श्र से क्ुद्र विषयों के लिए मन लालायित हो रहा है। शब्द स्पर्श, 
रूप, रस, गन्ध को वासना में मन लिप्त है। जब इनसे वैराग्य नहीं, 
तब ब्द्मतत्व का ज्ञान कब और कैसे सम्भव हो सकता है? जब संसार 
के इतने छोट-छोटे सुखों में मन लगा है, तब फिर ऐन्द्र सुख, 
ज्रह्ममुख आदि की भ्राप्ति होने पर गा 
जीव की परीक्षा के लिए जब ये सुख 


५ संघर्ष और शान्ति 
को देखकर क्या वह प्रणा करेगा? ब्रह्म सुख्राप्ति के लिए तो इन 
सबसे वैसे हो पृणा करनी पड़ती है, जैसे मल को देखकर स्वपावत: 
उत्पन्न होती है। कल्पवृक्ष, विमान को देखकर जीव का मन यदि 
फिल्लक तो चिरशान्ति प्राप्त हो, चक्कलता नष्ट हो और निर्विकल्य 
समाधि हो। परन्तु साठ-साठ वर्ष एकान्त में तप करनेवाले कितने ही 
योगी-मुनियों को ज्रह्म का साक्षात्कार नहीं होता। मन को जब विज्लेपरहित 
किया जाय, दान्ति, इन्द्रियनिग्रह किया जाय, त्वचा पर कुंसुम लेप हो 
या बसूला चले, इसकी परवाह न हो, सुख-दुःख में साम्य रहे, उपरति 
हो, सब दुःख सहन हों, तब जाकर कहीं मुमुक्षत्व प्राप्त होता है। 
साधनचतुष्टय के बिना ब्रह्मज्ञान असम्भव है। 
भगवान्‌ शंकराचार्यजी ने कहा हैं कि भगवान्‌ तो केवल प्रणव 
के उच्चारण से प्राप्त होते है, पर अनधिकारी को इसका उच्चारण नहीं 
करना चाहिए। सामान्य श्रेणीवालों के लिए उनका कहना है कि-- 
गेयं गीतानामसहस्रं ध्येयं श्रीपतिरूपमजख्रम्‌। 
लक जेय॑ 28०2५: चित्त देयं दीनजनाय च वित्तम्‌।। 
दान्त का उपदेश-श्रवण गीता-विष्णुसहस्रनाम सख्जनों 
को संगति और गरीबी की गेवा कानी 'विष्णुसहस्ननाम का पाठ सज्जनों 
पर वह भगवत्कृपाप्नाप्ति का ककया हो वर को ये फेल करने 
सास देखें पेड, जे धन मे आये ७ क३ 
दवाएँ रहती हैं, विषैली एवं 
दवा देगा, उसी से रोगी 


नास्तिक भी आस्तिक 


जो भगवान्‌ भक्तों के सर्वस्व एवं ज्ञानियों के एकमात्र परमतत्व 

है, बहों नास्तिकों के भो सब कुछ हैं। यह बात असम्भव-सी प्रतीत 
होती है, परन्तु विवेचन करने से अत्यन्त स्पष्ट हों जाती है। चाहे कैसा 
भी नास्तिक क्‍यों न हो, वह अपने अभाव से घबराता है, वह यहा 
चाहता है कि मैं सदा बना रहूँ। साधारण प्राणी की आत्मरक्षा के लिए 
व्यग्र रहता है। कोई भी अपने अस्तित्व को मिटाना नहीं चाहता। इस 
तरह नास्तिक भी अपने अस्तित्व का पूर्णानुरागी है। अपने आप कौन 
है, जिसका अस्तित्व वह चाहता है, इसे वह न जानता हो, यह बात 
दूसरो है। यदि सौभाग्यवश कभी इस ओर भी उसकी दृष्टि फिर गयी, 
तब तो वह समझ लेगा कि विनश्वर देह, इन्दिय, मन, बुद्धि, अहंकार 
ये सभी दृश्य तथा मेरे है और मैं इससे पृथक्‌ तथा इनका द्राष्टा हूँ और 
मैं उसी निर्विकार, दृक्स्वरूप स्वात्या का हो सदा अस्तित्व चाहता हूँ। 
विवेचन करने से यह भी विदित होता है कि स्वप्रकाश दूक्‌ का 
अस्तित्व 'तत्‌' स्वरूप ही है। इसीलिए आत्मा स्वप्रकाश कहा जाता है। 
जगत्‌ को अनेकानेक वस्तुओं में चाहे जितना भी सन्देह हो, परन्तु “मैं 
हूँ या नहीं ऐसा आत्मविषयक सन्देह किसी को भी नहीं होता। जगत, 
परमेश्वर, धर्म, कर्म सभी का अभाव सिद्ध करनेवाले शून्यवादी को भी 
अनिच्छया स्वात्मा का अस्तित्व मानना हो पड़ता है, क्योंकि जो सबके 
अभाव का सिद्ध करनेवाला है, यदि वह रह गया, तब तो स्वातिरिक्त 
ही सबका अभाव सिद्ध होगा अपना अभाव सिद्ध नहीं हो सकता। 
52 सर्व निषेध पड एवं साक्षीभूत के अस्वीकार कले 
अग्रामाणिक होगा। अत: वही अत्यन्त अबाधित, सर्ववाध 

कद: आल एवं साक्षीभृत अस्तित्व 


ह् संघर्ष और शान्ति &.॥ 
और प्रकाश के लिए प्राणिमातर में उत्सुकता दिखाई 
कैफ हट स्पर्श से, या प्राण से किसी तरह ज्ञान के ग्रे 
है। यह शञन की वाम् उत्तर बढ़ती हहती है। हों अब अमुक तत्व 
का ज्ञान हो, अब अपुक का हो, इतिहास, धूगोल, खगोल्, भूत तस्व 
एबं अधिभृत, अध्यात्म आषिदैव सभी तत्वों को जानने को इच्छा होती 
है। कि बहुना; बिना सर्वज्ञाता के ज्ञान में सन्तोष नहीं होता। पूर्ण सर्वज्ञाता 
कहाँ हो सकती है? यह विवेचन करने से स्पष्ट हों जाता है कि सेब पदार्थ 
जिस स्वप्रकाश, अखण्ड, विशुद्ध भान (बोध) में कल्पित है, वही 
सर्वावभासक एवं सर्वज्ञ हो सकता है, क्योंकि प्रकाश या भान अत्यन्त 
असन्न एवं निस्वयव और अनन्त है। उसका दृश्य के साथ सिवा 
आध्यात्पिक सम्बन्ध के और संयोग, समवाय आदि सम्बन्ध बन ही नहीं 
सकता। अत: यदि सर्वज्ञ होने की वाज्झा है। यह अखण्ड बोध हो भगवान्‌ 
का 'चित्‌' रूप है। जैसे पृर्वोक्त अखण्ड, अनन्त, स्वप्रकाश सत्ता या 
अस्तित्व ही अपना तथा सबका निज रूप है, वैसे हों यह अबाध्य, 
अखण्ड बोध भी सबका अन्तरात्मा है। 
संसार में पशु, कीट, पतंग कोई भी ऐसा नहीं है, जो आनन्द 
के लिए व्यत्र न रहता हो, प्राणिमात्र के देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, 
अहंकार आदि की जितनी भी चेष्ठाएँ एवं हलचलें है, वे सभी आनन्द 
के लिए हैं। बिना किसी प्रयोजन के किसी की प्रवृत्ति नहीं होती। एक 
उन्पत्त भी, चाहे भ्रम या अज्ञान से हो सही आनन्द के लिए समस्त 


वस्तुओं में प्रेम जिसके लिए हो रे 


जास्तिक भी आस्तिक ]॒ 


होते ही उनसे ट्रेष हो जाता है। पान्तु 
डक 5 ०२ रहता है। कभी भी, किसी को भी 
आलन्‍्द से द्वेष हो, यह नहीं कहा जा सकता। इस तरह सभी आनन्द 
को चाहते हैं और उसकी प्राप्ति के लिए प्रयल्नशील तथा लालायित 
रहते हैं। 
'पल्तु उसे पहचानने की कमी है, क्योंकि जिस आनन्द और 
सुख के लिए नास्तिक व्यत्र है, उसे पहचानता नहीं। वह तो खुखसाधन 
खौ-पुत्र शब्दस्पर्श आदि सम्भोग में हो सुख को भ्रान्ति में फैंसकर 
उसमें ही सन्‍्तुष्ट हों जाता है। पर्तु विवेश्रन से विदित हो जाता है कि 
जिनमें कभी प्रेम कभी द्वेष होता है, वह सुख नहीं, किन्तु सदा ही 
जिसमें निरतिशय एवं निरुपाधिक प्रेम होता है, वही सुख है। जगत्‌ के 
सम्भोग साधन पदार्थ ऐसे हैं, नहीं, अत: वे सुखरूप नहीं हैं किन्तु 
अधिलधित पदार्थ की प्राप्ति में तृष्णाप्रशमन के अनन्तर जिस शान्त, 
अन्तर्मुख मन पर सुख का आभास पड़ता है, उस अभास या प्रतिबिम्ब 
का निदान या बिम्बभूत जो अन्तरात्मा है, ही “आनन्द है। जो लक्षण 
आनन्द का है, वही अन्तरात्मा का भी है। उेसे सब कुछ आनन्द के 
लिए प्रिय है, आनन्द और किसी के लिए प्रिय नहीं, ठीक वैसे ही 
समस्त वस्तु आत्मा के लिए भ्रिय होती है, आत्पा किसी दूसरे के लिए 
नहीं होती। अत: अन्तरात्मा हो आनन्द है और वहीं निरतिशय, 


निरुपाधिक परम ग्रेष का आस्पद है। उसी का आधास अन्‍्तर्मुख 
अन्तःकरण पर पढ़ने से “मैं सुखी हूँ" ऐसा अनुभव होता है। इसी के 
७395.0:546०७४-०:५२ की प्रवृत्ति होती है। यह सुख-दुःख- 

5 नानात्मक स्वत से विलक्षण सुख -दुःख-मोहातीत, असंहत, 
असक्न अद्वितीय तत्व ही घगवान्‌ का 'आलन्‍्द' रूप है। इस तरह सभी 
अच्चिदानन्द भगवान्‌ के उपासक है।... ु 


हु] संघर्ष और शान्ति है. 
स्वत्ता से वन में खट्टे फलों को भी खाकर जीवन व्यतीत के बे 
सच्चे आनन्द का अनुभव करते हैं। इस तरह प्राणियात्र बन्धन से छूने 
तथा स्वतन्वता के लिए लालायित है। ऐसी स्थिति में कौन नास्तिक 
बन्धनमुक्ति और स्वतन्वता न चाहेगा? परन्तु स्वतन्त्रता का वास्तविक 
रूप विवेचन करने से स्पष्ट होगा कि यह भी भगवान्‌ का ही स्वरूप है। 
बिना असब्ब सच्विदानन्द भगवान्‌ को श्राप्त किये बन्धन मुक्ति और 
स्वतखबता की कल्पना अत्यन्त ही निराधार है। जबतक स्थूल, सृक्ष् 
तथा कारणदेह का सम्बन्ध बना है तबतक स्वतन्त्रता कैसी? भले ही 
कोई माता-पिता गुरुजनों तथा वेद-शासत्र की आज्ञाओं को न माने और 
उनसे अपने को स्वतन्त्र मान ले, परन्तु जन्म, जरा, व्याधि, दखििता, 
विपत्ति, मृत्यु आदि के परतन्तर तो श्राणिमात्र को होना ही पड़ता है. 
क्योंकि जबतक कुछ स्वतन्त्रता त्यागकर शाखों एवं 'गुरुजनों के परतन्ल 
होकर कर्म, उपासना तथा ज्ञान द्वारा मल, विक्षेष आवरण को दूर करके 
शरीखय-बन्धन से मुक्त होकर निजी निर्विकार स्वरूप को न प्राप्त कर 
ले तबतक पूर्ण स्वातत्य मिल सकता हो नहीं। इस विवेचन से स्पष्ट 
होता है कि 'स्वतन्वता' भी सर्वोपाधिविनिर्मुक्त, असद्भ, अनन्त, स्वप्रकाश, 
प्रत्यगभिन्न भगवान्‌ का ही स्वरूप है। 
इसी तरह प्राणिमात्र कौ यह भी रूचि होती है कि सब कुछ हमारे 
अधौन हो और मै स्वाधीन रहूँ। यहाँ तक कि माता-पिता, गुरुजनों के 
प्रति भी यही रुचि होती है कि ये सब हमाएं प्रार्थना मान लिया कं 
और सब तरह से मेरे अनुकूल रहें। यही स्थिति देवताओं के प्रति भी 
होती है। ये सभी भाव भी जोवभाव के रहते नहीं हो सकते। कफ 
कल्पित पदार्थ कल्पना के अधिछठानभूत भगवान्‌ के हौ परतल 
सकते हैं। इस तरह परमार्यत: पूर्ण अस्तित्व, पूर्ण बोध, 7 
पूर्ण स्वातव्य, पूर्ण नियामकत्व, ये सब भगवान्‌ में हो | 
पूर्ण 


नास्तिक भी आस्तिक श्३ 


नास्तिक जिसकी भ्राप्ति के लिए व्यग्र है, यह कही भक्तों और ज्ञानियों 
के ध्येय, ज्ञेय परमाराध्य पख्रह्म भगवान्‌ नहीं हैं, क्योंकि प्राणिमात्र 
किवा तत्त्वमात्र का अन्तरात्मा भगवान्‌ ही है? फिर उनसे विमुख होकर 
निःसत्त्व, निःस्फूर्ति कौन होना चाहेगा? इसी आशव से श्री वाल्मीकि 
की वक्ति है-- 
“लोके नहि स विद्येत यो न राममनुब्रत:।”” 

लोक में ऐसा कोई हुआ ही नहीं, जो राम का अनुगामी न हो। 
जिस सर्वस्व के बिन्ग किसी को भी कैसी विश्रान्ति? अतएव तस्क्ष की 
जैसे समुद्रानुगामिता है, ठीक वैसी ही प्राणिमात्र की भगवदगुगामिता है। 
भेद यही है कि ज्ञानी अपने प्रियतम को जानकर ग्रेम करता है, दूसरे 
उसी के व्यग्र होते हुए भी उसे जानते ही नहीं। 

। 


अध्यात्मवाद और अकर्मण्यता 


प्राय: कहना जाता है कि 'अध्यात्मवाद' विशेषकर वेदान्त ने 
समस्त संसार को भिव्या तथा नि:सार बतलाकर यहाँ के लोगों को 
अकर्मण्य बना दिया है। इस मत में वैयक्तिक या राष्ट्रीय अभ्युदय के 
लिए प्रयत्न का सम्मान क्या? परन्तु ऐसा समझने वालों की यह 
धारणा नितान्‍्त प्रमात्मक है, क्योंकि जब नि:सार भोजन-पानादि में 
तत्परता से नियमित श्रवृत्ति सम्भव है, तब वैयक्तिक या राष्ट्रीय अभ्युदय 
में श्रवृत्ति क्यों असम्भव होगी? वेदान्त में मर्त्य, अनृत, क्षणभब्नुर 
हर ये आय, जब, काल से सच के की ड़ स जैपन कसा 
एवा बुद्धमतां बुद्धि्सगीया च सनीषिणाम्‌। 
'बत्सत्वमनतेनेह मर्त्येनाप्रोति चा5मृतम्‌॥। 


तन बेद हैं तामस्‌, सात्विक 
अवनति का है ९3053 के 7] कर 
का मूल है। जैसे कण्टक निकालने 73 नव पखह्य 


अध्यात्मवाद और अकर्मण्यता श्५ 


आदर अनिवाय है, वैसे हों सर्वानवैमूल राजस्‌-तामस्‌ प्रपञ्ञ निवृत्ति के 
लिए भी सात्विक प्रपज्ञ कौ अपेक्षा तवा आदर अनिवार्य है। नियन्त्रित 
देह, इन्दरिय, मन, बुद्धि आदि से हो मायामय प्रपक्ष को निवृत्ति होती 
है। शान्त, सात्विक देश या समाज और सात्विक वातावरण में ही 
निष्पक्ष पखह्म प्राप्ति के अनुकूल सत्मयलल सफल होते हैं। यदि 
अशान्‍्त उपहुत देश और समाज तथा उल्वण वातावरण में ही सदा 
रहना पड़े, तो परमात्मतत््व को रूचि और उस ओर प्रवृत्ति तक 
असम्भव हो जाती है, अत: दुःखमय मिथ्या प्रपक् मिटाने के लिए भी 
अधिषौतिक और आध्यात्पिक प्रपक्ष को शुद्ध करने की नितान्त आवश्यकता 
है। मिध्या प्रपक्ञ की भी निवृत्ति बिना स्वधर्मानुष्ठान, पापक्षय, सत्समागम, 
भगवद्धजनादि के नहीं हों सकती-- 


इसके अतिरिक्त यह भी समझना चाहिए कि जन्म, जरा, मरणादि- 
परम्परा, संसार की दु:खरूपता एवं उद्वेगजनकता सर्वानुभवसिद्ध है। 
उसकी निवृत्ति के अनुकूल साधन-सम्पादन परमावश्यक है। निष्पपक् 
पखहप्राप्ति के लिए धर्म, अर्थ, काम सभी की अपेक्षा होती है। 
अर्थकाम परायण तथा निर्वाणमय भगवत्पतायण में इतना ही भेद है कि 
'पहला व्यक्ति तो धर्म का फल अर्थ तथा अर्थ का फल काम मानता है 
और दूसरा व्यक्ति अर्थ का मुख्य फल धर्म तवा गौण काम या भोग को 
मानता है। धर्म का मुख्य फल मोक्ष है और अर्थ गौण। काम का भी 
मुख्य फल है प्राण-धारण और गौण फल इन्द्रिय तर्पण। कोई भी प्राणी 
बिना भोजनादि के प्राण-धारण नहीं कर सकता और बिना प्राणघारण 
के श्रवणादि भी कैसे हो सकता है? अर्थकामपतायण पुरुष-काम को 
सुविधा के लिए धर्म, कर्म, परलोक आदि की कुच भी परवाह नहीं 
करता, पस्तु तत्वज् पूर्णरूप से अर्थ, काम का सम्पादन 


....3हकशक नयी दे कर हमर पेड कल 
थ, जिससे आमुष्मिक अभ्युदय बाधित हो... 


..._ १६ संघर्ष +००-७ शान्ति श] 
जाय और नीच योनियों में अनेकों जन्म लेने तत्कालिक तुष्टि- 


के लिए विषपिश्रित मधुरात्र सेवन कर शाण त्याग क्या उचित है? ८ 
काम में आसक्त होकर अर्थ का विलोप कर देने से भोग भी अफ्ष्पव 
हो जायगा, वैसे ही अर्थ मैं आसक्त होकर धर्म-मोक्षविलोप करना भी 
ठीक नहीं। संन्यास के लिए भी शाखों ने आहार के लिए चेष्ट काले 
को कहा है-- 
आहारार्थ समीहते युक्त तत्राणधारणय्‌। 
इस रीति से नि:सार संसार की निवृत्ति के लिए भी धर्म, अर्च, 
काम तीनों की अपेक्षा होती है। 
अत: अध्यात्मशास्र सेवी भी यह सब अनिवार्य ही है। 
आर्थिक, नैतिक पतन एवं राष्ट्रिव $ 2४ वैयक्तिक पतन-काल में निर्विष्न 
पुरुषार्थ का अनुष्ठान असम्भव होता है। अत: जैसे स्वार्थ को अक्षुण्ण 
रखने के लिए भी परावसाथन को आवश्यकता होती है, वैसे ही अपने 
'परमपुरुषार्थ की सिद्धि के लिए भी राष्ट्र-हित को अपेक्षा होती है। फिर 
आध्यात्मिक-रहस्यज्ञ की दृष्टि में तो देश और समाज को सेवा ध्मोत्पादन 
दाग अन्तःकरण शुद्धि में उपयुक्त होती है। एक दूसरी दृष्टि से देखें, 
तब विदित होगा कि आध्यात्मिक रहस्वज्ञ देश 
समझकर उसकी सेवा में करुणा से 
अपने ध्येय, ज्ञेय परमाराध्य' 


अध्य्मशर आर अकनप्य्ता ७ 


सरित्सपुद्रां् हरे: शरीर यत्किक्ष भूत प्रणयेदनन्य:। 
अथवा 
_सियाराममय सब जग जानी। कर हु प्रणाम जोरि युग पानी। । 
इतना ही नहीं समाष्ट जगत्‌ को परप्रेमास्थद आत्यस्वरूप समझना 
पड़ता है। इसके लिए क्रमेण ममता को विकसित करना पढ़ता है जब 
विश्व में पूर्ण आत्मीयता सम्पन्न हों जाती है, तभी उसमें आत्मबुद्धि 
उत्पन्न होती है। फिर तो जैसा सर्वातिशायों ग्रेम आत्पा में वैसा हो विश्व 
में होता है। फिर तो विश्वकल्याण साधक का निजी कल्याण हो जाता 
है, क्योंकि उसने अपनी व्यष्टि परिच्छित्न सत्ता में मिला दी है। अतएव 
विश्व के हित और अहित से पृथक्‌ उसका कोई भी हित और अहित 
नहीं रह जाता। उस दशा में देश, काल, जाति तथा सम्परदायों के 
नानाविध सद्लोच अस्तज्भत हो जाते हैं। फिर तो वह किसी एक देश, 
जाति या सम्प्रदाय में आबद्ध नहीं रह सकता, वह तो सबका हो जाता 
है और सब उसके हो जाते हैं। कि बहुना, वह सर्वरूप हो जाता है। वह 
एशिया, यूरोप या मर्त्यलोक, मुसलमान या हिन्दू, देवता या दानव को 
ही आत्मा या आत्मीय नहीं समझता, अपितु सारा विश्व, नहीं समस्त 
अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड उसका आत्मीय, कि वा आत्पा हो जाता है। इसी 
स्थिति का वर्णन बेदान्त करते है-- 
“'बासुदेव: सर्वमिति'', “सकलमिदमहक्ष वासुदेव:” 
“'आलवेदं सर्वम्‌।” 
अर्थात्‌ यह सब कुछ वासुदेव ही हैं, यह सब कुछ आत्मा हो है। 
वैदान्तों का तो यहाँ तक कहना है कि संसार में ब्रह्म, क्षत्र 
लोक, वेद, कि बहुना, नगण्य से नगण्य, जिस किसी भी तत्त्व को 
पल देखा जायगा, वहीं अपना: ०6:45 एक 
दवा की पस्पपुरुषार्-प्राप्ति में बाधक 
हो सर्वरूप में सर्वत्र प्रतिष्ठित है। अनेक ५०0 


हें और शान्ति पु 
१८ सँपर्ष और शा 6 ॥ 
| 


है। जिसे आत्मा वा आत्मौय सपक्ञा जाता है, वह 
है। 'अपना' क्षेत्र, वित्त, कलत्, पुर, माता, पिता, 
'अपनेषन' में क्या हों अद्भुत रस है। 'अपनापन' नौरस को सर सता 


देता है। फिर जिस 'आत्या' के सम्बन्ध से “अपनापन' होता है, उस 
"आत्मा के रस की तुलना ही और कहाँ को जा सकती है? वेदान्त 
निखिल विश्व को आत्मरूप बतलाकर सब में सरसता और ग्रेमास्पदता 
की स्थापना कर देते हैं। जैसे आत्मसुख के लिए प्राणी का सर्व प्रकार 
का प्रयत्न सम्भव है, वैसे हीं विश्व के सुख को चेष्टा भी सम्भव है। 
विश्वकल्याण के लिए सच्चा ज्ञानी न केवल “यह सब कुछ भिथ्या है, 
आत्मा की सत्य है”, इस उपदेश को पर्याप्त मानता है और न केवल 
गेटी मिल जाने को ही पर्याप्त समझता है। वह तो आर्थिक तथा नैतिक 
अध्युदय द्वारा विश्व के परमकल्याण सम्पादन के मार्ग को प्रशस्त का 
देना हौ अपना कर्तव्य समझता है। यथाशक्ति, यथासम्भव एक 
अध्यात्पतत्तववेत्ता यही चाहेगा कि प्रत्येक व्यक्ति की केवल तात्कालिक 


अध्यात्मबाद और अकर्मण्यत्ता श्र 


तत्व को हो सर्वस्व भानकर उस्ली में वेदान्तियों की तत्पस्ता होती है। 
इन्हीं भावनाओं से लौकिक ज्ञान एवं कर्मों की उपेक्षा की गयी है। 
इसौलिए भारत पें वैज्ञानिक कला कौशल एवं भौतिक चमत्कार न हो 
सके। परन्तु वह दोष वेदान्त का नहीं प्रमादियों का है। अच्छी से अच्छी 
वस्तु का दुरुपयोग किया जा सकता है। वास्तव में जो पूर्णतम पुरुषोतम 
परमानन्दमहासिन्धु को प्राप्त कर चुका उसे क्षुद्र सुख एवं तत्साधनों से 
'निःस्यृहता होनौ स्वाधाविक हो है। जिसे अमृतमय जलनिधि प्राप्त हो 
चुका वह बाषी कृप तड़ागादि से निःस्पृह हो जाता है। परन्तु दिव्य 
जलनिधि की प्राप्ति के पहले यदि वापी कृप तड़ागादि की उपेक्षा को 
गयी तब तो अवश्य ही क्षुघा पिपासा से मृत्युमुख में जाना पढ़ेगा। ऐसी 
स्थिति की उपेक्षा अवश्य हो प्रमाद है। ऐसे ही निर्विष्न निरतिशय 
धरमतत्त्व की अग्नाप्ति या ्रप्तिप्रान्ति में हो जिन्होंने लौकिक कर्म और 
ज्ञानों की उपेक्षा की वे नितान्त अज्ञ एवं प्रमादी हैं। सम्यक्‌ तत्त्व के 

प्राष्तिकाल में सर्व प्रप्ञ से निरपेक्षता सर्वमान्य है ही-- 

यावानर्थ उदपाने सर्वत: सम्प्लुतोदके। 

ताबान्‌ सर्वेषु वेदेषु ब्राह्मणस्थ विजानत:।। 
विवेचक यदि सूक्ष्म दृष्टि से देखेंगे तो बड़े-बड़े विद्वानों एवं 
विवेचकों में भी पुत्रैषणा चित्तैषणा नहीं तो लौकैषणा का अंकुर अवश्य 
ही पायेंगे। फिर उनको छिपाकर या बलातू दबाकर कोई कैसे सर्वकर्म 
संन्यास का अधिकारी हों सकता है? सत्य वस्तु छिप नहीं सकती, वह 
एक न एक दिन बहुत विकृतरूप घारणकर अधिव्यक्त हो उठती है। 
अत: या तो उचित शास्त्रीय उपायों से उन वासनाओं की पूर्ति की जाय 
अथवा स्वर्मानुछान एवं भगवदाराधन से अन्तःकरण को शुद्ध करके 
उनका समृल नाश किया जाय अन्यथा उनके छिपाने का कुछ भी फल 
नहीं। अज्ञानी या अविशुद्धसत्व कहे जाने के भय से अपने को अन्यथा 
व्यक्त करना, शास्त्र का ही अर्थ अपने स्वरूप के अनुसार लाना 
हद परत ला ॥ बल, लात ब 


ब् संर्ष और शान्ति हि. 
उच्चकोटि का. 


जिन कार्यों को करते हैं, उच् 
हनन 2२ नहीं करता फिर भी यह अकर्मण्य नहीं. 
कहा जाता। अन्तर उच्कक्पेटि के महात्रवत्नों से कृतकृत्य होगा 
आणिषात्र का ल्ष् है। कृतकृत्य वहां हो सकता है जिसके लिए कुछ 
भी कर्तव्य अवशिष्ट न सहे। तभी अभियुक्तों ने कहा है-- 
ज्ञाजाफूलेस... कृष्तस्थ कृतकृत्यस्थ. योगिन:। 
वैवास्ति किक्षित्‌ कर्चव्यमस्ति चेत्र स तत्त्ववित्‌।। 
आनामृत से तृष्त कृतकृत्व योगी का कुछ भी कर्तव्य बाकी नहीं 
रहता। अतएब-- 
“कैब ठस्थ कृतेयाथों ाकृतेनेह कक्षर 
इत्यादि कक से तत्वज्ञ की कृतकृत्यता कहकर भी लोकसडजहार्थ 
कर्म का प्रतिपादन किया है। इस तरह वेदान्तमत में अकर्मण्यता का 
कलंक कथमपि नहीं हों सकता। 
कुछ लोगों का कह कहना है कि वेदान्तमत में कर्म तथा ज्ञान का 
तेज एवं तिबिर किला स्थिति तथा गति के समान विरोध है। जहाँ 
अकास नहीं, वहीँ जैसे अन्यद्र रह सकता है, वैसे हो जहाँ ब्रह्मतत्तविद्या 
नहीं, कहीं कर्म रह सकता है। 
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आदि अज्ञानभूलक भावों का बोध हो जाता है। जैसे जपाकुसुमादि के 
संसर्ग से स्कटिक यें लौहित्य का आरोप होता है और स्फटिक की 
स्वच्छता का बोध हो जाने से ही उसमें लौहित्य बुद्धि बाधित हो जाती 
है, वैसे ही देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकारादि उपाधियों के संसर्ग से 
ही वक्त उपाधियों के व्यापार (हलचलें) सर्वधासक भगवान्‌ अन्तरात्मा 
में भाषित होने लगते है। परन्तु वास्तव में समस्त अन्तःकरणादि 
उपाधियों तथा उनके विकारों का प्रकाशक चिदात्मा अत्यन्त निर्विकार 
एवं निर्व्यापार है। इस तरह आत्मा के वास्तविक निर्व्यापार स्वप्रकाश 
रूप का बोध होने पर उसमें अध्यारोपित व्यापारक्‍त्ता मिट जाती है। 

इस प्रकार लोक दृष्टि से कर्ता-भोक्ता, सद्वितोय प्रतीत होता 
हुआ भी ज्ञानी वस्तुत: आत्मा को अकर्ता, अभोक्ता, असक्न, अद्दैत, 
अनन्तरूप ही देखता है। जैसे पित्त दोष से कक तिफल कक 
भी उसे मधुर समझना और स्फटिक के प्रतीत होने पर भी 
वस्तुत: उसे स्वच्छ समझना प्रान्ति या उन्पाद नहीं कहा जा सकता, 
वैसे हो कर्ता को अकर्त्ता, असब्न, अनन्त, कूटस्थ अद्वैत समझना भी 
आन्ति या उन्माद नहीं कहा जा सकता। इसौलिए भावान्‌ ने ऐसी दशा 
में भी ऐसा समझनेवाले को “युक्त" एवं तत्तववित्‌ कहा है। 


पश्यन्‌ 

जैव किस्तित्‌ करोमीति युक्तो 

रही वेदान्त-मत में ज्ञान और कर्मों के निःसार होने की बात सो 
वह ठीक नहीं, क्योंकि ज्ञान से हान तथा उपादानबुद्धि होती है। अधिक 
ज्ञानवान्‌ या सर्वक्ञ होने का अर्थ यही है कि अधिक से अधिक हेय और 
उपादेय तत्वों को जानकर हेयों का त्याग तबा उपादेयों का उपादान करें। 
दुःख तथा दुःखसाघन हेय और सुख तथा उपदेव होत है। 
सर्व ज्ञान एवं कर्मों का एकमात्र यही शक ले शव समस्त 
अल ले लेट सुख ँ को प्राप्त. 


न संघर्ष और शान्ति 
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आभासमावर है तब फिर किसी भी ज्ञान और 
दशक थे क्या?े आनत्द-महासिन्धु जिसे आष्त है, 
आलनन्दाभास-तुषार की क्या आवश्यकता? चिकित्सा से होने वाले 
स्वास्थ्य सुख के लिए रोग उत्पन्न करना या उसे बनाये रखना क्या 
बुद्धिमाती है? इसी तरह क्या योग एवं भोगसामग्रियों से 
सुख के लिए क्षुघा पिपासा-वासना को बनाये रखना भी बुद्धिमामो है? 
परिश्रम के अनन्तर क्षणिक विश्ान्ति या क्षणिक सुख तो केवल मजदूरी 
है। रोज कमाते जाना रोज खातें जाना भी ठोक ही है, परन्तु यदि अन्य 
उपाय न हो। परिश्रम से क्षणिक सुख में विश्रान्ति उदात्त आदर्श नहीं है। 
बुद्धिमान लौकिक एवं शास्रौय महापरिश्रमों से एक ऐसी अखण्ड 
अनन्त विश्ान्ति प्राप्त करना चाहते हैं, जिसमें क्षुधा-तृष्णादि का सदा 
के लिए अन्त हो जाय और उनकी चिकित्सा के लिए विषय एवं 
वैषयिक सुखों कौ अपेक्षा हौ न रह जाय। इस लोक तथा परलोक 
जितने भी विषय एवं वैषयिक सुख हैं, उनकी सार्थकता अशनाया 
(शुधा कामना या तृष्णा) के होने में ही है, अशनाया आदि के अभाव 
में वे व्यर्थ है। काम न होने में कामिनी व्यर्थ, क्षुधा पिपासा न होने में 
भोज्य तथा पेय पदार्थ व्यर्थ हैं। 
बड़े-बड़े विचारकों में भी आन्तरिक प्रपंचवासना लक्षित होती 
है। भोग वासना जब शत प्रयल करे पर भी नहीं हटती तब उनकी 
पूर्ति का शाखविरूद्ध लौकेक या शाखरीय उपाय न करना सिवा प्रमाद 
के और क्या कहा जा सकता है। साधारण श्ान भी जब बैठने के लिए 
भूमिशोधन करता है, तब जहाँ सौ पचास 
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है कि वायुभक्षी वल्कलवसनधारी परम्जह्मनिष्ठ ज्ञानी ऋषि गुनि अत्यन्त 
'िरपेक्ष रह कर भी लोककल्याण की भावना से ओत-ओत रहते थे। 
परन्‍तु, कामना निवृत्ति के पहले भोगसामग्रियों का अभाव एवं 
तत्साधन ज्ञान-कर्मों का अभाव तो अवश्य हो पतन है। अमृतसागर 
तक पहुँचने के लिए भी तो मध्य में बापी कृप की अपेक्षा है। इसी 
प्रकार अशनायादि दोषों से अतोत ब्रह्मप्राप्त तक तो सभी साधन 
अपेक्षित ही है। साध्यसिद्धि के पश्चात्‌ सी के मत से साधन च्यर्थ हैं। 
नदी पार करने के लिए तो नौका अपेक्षित ही है। पहले से हो उसकी 
उपेक्षा सरासर भूल है। यह बात तो नैयायिक वैशेषि तथा सांख्य योग- 
मतानुयायी--जो प्रपंच को सत्य मानते है--के मत में भी समान ही है। 
मोक्षदशा में प्रपंच, प्रतीत एवं व्यवहार का अभाव इन सभी का मान्य 
है फिर प्रपक्ष चाहे सत्य हो या मिथ्या। अत: सभी के मत में जब तक 
मोक्ष न हो तभी तक भ्राप॑चिक उन्नति एवं सुधार के लिए प्रयत्न सम्भव 
है। मोक्ष के बाद सभी को उपस्त होना है। जो व्यक्ति प्रप॑च कुटुम्ब तथा 
अपने आप को ध्रुव सत्य मानकर खत दिन अध्युदय के लिए प्रवलशौल 
है, वह भी क्या प्रपंच को सत्य मान लेने मात्र से सदा यहीं रह सकता 
है! वह माने चाहे जो कुछ अनन्त: सं पचास साल के बाद इच्छा न 
रहते हुए भी उसे जन्मभर के कार्य और कार्य क्षेत्र को छोड़ना ही पढ़ेगा। 
रही यह बुद्धि कि जब जीवन थोड़े ही दिन का है, तब धोड़े दिन के 
लिए वैयक्तिक एवं सामाजिक अध्युत्वान के लिए कौन प्रयत्न करें? तो 
इस पर यही कहना है कि यदि जीवन का अस्वायी होना स्वाभविक है, 


है | 


री को अपेक्षा लौकिक व्यावहारिक सत्य पदार्थ विष्या कहा जाला है 
जैसे श्ान्त या मण्डल निवासियों की अपेक्षा जो याण्डलिक या 
राजा हैं, वे ही सर्वाधिपति की त्रजा कहे जाते है, वैसे ही स्वाप्िक प्रपंच 
तथा रज्जु सर्पादि लोकप्रसिद्ध मिच्या पदार्थों की अपेक्षा आकाशादि 
अपंच सत्य समझे जाते हैं वे ही परमार्थ परमसत्य की अपेक्षा भिच्या 
कहलाते है। छोटे-छोटे राजाओं के 
है, वैसे हो लौकिक सत्यों के सत्य को 'सत्य का सत्य” कहा जाता है 
नौरस नि:सार प्रपंच को सत्य एवं सरस बनानेवाले भगवान्‌ सत्य के 
सत्य एवं रसस्वरूप कहे जाते हैं। 'सत्वस्य सत्य” आदि बचनों से भी 
स्पष्ट विदित होता है कि सत्य अनेक होते है। भगवान्‌ अव्यवहार्य एवं 
मुख्य परमार्थ सत्य है, प्रपंच व्यावहारिक सत्य है। चीनी मिसरी आदि 
में स्वत: माधुय॑ है और मोदकादि में उनके सम्बन्ध में अतः मोदकादि 
में परत: माधुर्य कहा जाता है-- 
जासु सत्यता ते जड़ याया। भास सत्य इ़ब मोहसहाया।। 
आय: सभी ईशवरवादी जीव जगत्‌ की अपेक्षा ईवर को विलक्षण 
मानते हैं। जो कर्ता भोक्ता सुखी दु:खी तथा प्रप॑च सुख-दुःख-मोहात्मक 
जड़ात्मक है और घगवान्‌ सुख-दु:ख जड़ अ्रपंचातीत स्वप्रकाश, 
परमानन्दस्वरूप हैं, तो फ़िर उन दोनों को सत्ता हो में समानता क्यों? 
क्या जैसी क्षणभ्ुर पदावों की सत्यता, वैसो ही बिकालाबाध्य परपार्थ 
वस्तु की भी सत्यता हो यह कैसे कहा जाय। बाध्यत्व ही मिथ्यात्व है 
और अबाध्यत्व ही 


रू संघर्ष और शान्ति 
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जो वस्तु जैसी है, उसे उसी तरह आतना चाहिए। त्रकाशमय 
तल्वज्ञान वें अनर्थ की सम्भावना कैसी? ग्रान्ति, अज्ञान अनर्य के मूल 
एवं स्वयं थी अनर्थरूप हो है। कण्टक, गर्त, सर्पादि जानकर बचाये 
जाते हैं, बिना जाने प्राणी उनमें पढ़कर अनर्थ का भागी हो जाता है। 
यदि देहादि विनध्र है, तो इस तथ्य को छिपाना उचित नहीं है। 
वेदान्तशाख्त्र से व्यामोहादि की निवृत्ति होती है। शोक, भोह ही ग्राणी के 
कर्तव्याकर्तव्य-निर्धारण में बाधक होते है। विवेक, विज्ञान-सामर्थ के 
विनष्ट होने पर पुरुष का पुरुषत्व ही समाप्त हो जाता हैं-- 
न ॥/” शोक- मोह के नष्ट होने पर विवेक विज्ञान की 
प्रखरता में प्राणो सर्वश्रकार के कर्तव्यों तथा अकर्तव्यों का निर्णय कर 
सकता है। 

इस तरह वेदान्त, घर्म ईश्वर ये कभी भी अनिष्ट के हेतु नहीं हैं। 
अमादी के लिए तो आत्परक्षा का साधन उसका श्र ही उसके नाश का 
हेतु बनता है, फिर उसके लिए कोई क्या करे? संसार के संतापों से 
सन्तप्त प्राणी को आश्वासन एवं जीवन त्रदान करनेवाले अध्यात्मबोषक 
शा्रों में जिसे अनिष्टुद्धि हो, उसे क्या कह्म जाय? जिस समय नाना 
शोक, मोह, चिन्ताओं से भ्राणी व्यत्र होता है, जींद तक में विष्न खड़े 
होते है, उस समय सिवा अध्यात्मज्ञान के और क्या सहारा रह जाता 
है? सब ओर संकटपूर्ण परिस्थिति में, मुख््षाये हुए जीवन में, वेदान्त 
जीवनी-शक्ति का संचार कर सकता है। विपत्तियों की घनपोर घटाओं 
के बीच एकमात्र आश्षर्यमय ज्ञानसूर्य हौ सवाण होता है। साँप से 


लड़ते-लड़ते परिश्रान्त नकुल (नेवला) को जिस प्रकार शक्तिसंचारिणी 
करती है, उसी प्रकार चिन्तासर्पिणी 


२६ संघर्ष और शान्ति | 
एवं निःशोक बना सकते हैं। यह आत्मा के उस अखण्ड अनन्त रूप | 


को प्रदर्शित कर देते हैं, जो समस्त शोक, सम्पत्ति, विपत्ति तथा सभी 
परिस्थितियों का निर्विकार प्रकाश है, सारे उपद्रव जिसका स्पर्श तक 
नहीं कर सकते, जिसको जान लेने से अनेकानर्थपूर्ण भवसागर में भी 
चारों और परमानन्दसुधासागर ही दृष्टिगोचर होता है। आधियों की 
निवृत्ति, तथा धैर्य लाभ आदि जो कि व्यावहारिक कार्य-द्षेत्रों में हर 
तरह के अपेक्षित होते हैं, वेदान्त उनका भी अचूक महौषध है। ऐसी 
परिस्थिति में क्या कोई भी बुद्धिमान्‌ विवेचक अध्यात्मवाद को लोकव्यवहार 
में कप और अकर्मण्यता का निदान करने का साहस कर 
सकता है? 


मोह- महिमा 


संसार में जहाँ कितने हो महापुरुष ऐसे हैं,जो विकारहेतु के 
विद्यमान रहने पर भी विकृत नहीं होते, अनन्तानन्त विक्षेप की सामग्रियाँ 
रहते हुए भी वे उनके चित्त को क्षुब्ध नहीं कर सकतीं, वहीं संसार में 
ऐसे भी अनेक उदाहरण हैं कि कुछ न होते हुए भी मन:परिकल्पित मिथ्या 
राग--मिटाने का शतधा प्रयत्न करने पर भी--अनिवार्यत: बना रहता 
है। राजा सुरथ अपने अमात्यों से बहिष्कृत होकर अरण्य में पहुँच जाने 
पर भी ममत्वाकृष्ट-मनस्क होकर सोचता था कि जिस पुर का मैंने और 
मेरे पूर्वजों ने पालन किया, मेरे बिना अब उसका क्या होगा? जो प्रसाद, 
धन भोजनादि से सदा मेरा अनुगमन करते थे,वे अब दूसरे लोगों का 
अनुकर्तन करेंगे, जिस कोष का मैंने बड़े कष्ट से संचय किया था, उसका 
सदा व्यय करनेवाले शत्रुओं के द्वारा क्षय हो जायगा-- 


सोचिये, अब जो चीज अपनी न रह गयी, उसके लिए इतनी 
चिन्ता क्यों होनी चाहिए? सुर के समान ही एक दूसरा और उसे मित्र 
मिल गया--समाधि वैश्या वह अपनी और विलक्षण कथा सुना 
चला--“मैं बड़े धनवान्‌ कुल में उत्पन्न हुआ था, परन्तु धन के लोभ 
से मेरे दुष्ट पुत्रों और ख्री ने मुझे निकाल दिया। पु्र-ख्री से वियुक्त होकर 
और आत्मबन्धुओं से भी तिरस्कृत होकर मैं वन में चला आया हूँ। 
पसन्‍तु यहाँ मुझे अपने पुत्र दारादि कुटुम्बियों के कुशल-अकुशल का 
रहा है। पता नहीं उन लोगों के घर में 


ह््ः झंघर्ष और शान्ति | 


२८ 
उनमें तुम्हारा स्तेह क्यों? 5९००९ कहा--"महातातरा 
हो कुछ ऐसी ही है, क्या करूँ मेरे सन में निष्ठुस्ता नहों आहौ॥ 
पिन प आ त्याग कर दिया, पत्नी ने पति-प्रेम तथा 
स्वजनों ने जनप्रेम परित्याग कर दिया, फिर भी उनके भ्रति मेरे मन में 
सो सह है. समझ में नहीं आता।” दोनों ने मिलकर सुगेधा युनि से 
अपनी अवस्था घतलायी। राजा ने कहा--'मेरा राज्य और राज्याह्न सब 
चला गया। यह वैश्य भी स्वजनों से पूर्ण तिरस्कृत हो चुका, फिर भी 
क्यों उन में रण है? मन में निष्ठुरता क्यों नहों आती? विषयों में 
दोषदर्शन कर लेने पर भी सहसा राग की निवृत्ति नहीं होती। परस्पर 
स्नेह भी बन्धन का कारण होने से त्याज्य है। विचार काने से 
शुद्धिचिदात्मस्वरूप जीवात्मा के लिए मिथ्या भौतिक शरीर, तत्सम्बन्धो 
एवं घनादि में रण का स्थान कहाँ? लौकिक दृष्टि से भी परस्पर हो 
कह अप कर चे 
ै, उन 2 
मोहमहिमा है। ० अम्टक अर 
'भागवतमाहात्म्य में घुन्धुकारी को कथा. वेश्याओं 
६४5५१ करे के लिए अपने माता पिता किक सा बना, 
सह है को बह जी और पिनके लिए जो दो. 
एक राजा के बढ़ा मे अगर डालकर जलाकर मार डाला। 
स्नेह 


ही कर दिया, फिर उ 


मोह-सहिमा रद 
करता हूँ, वह मुझसे विरक्त है। इतना हो उहों, वह दूसरे को चाहती है। 
वह भी दूसरे पे आशक्त है और उसकी भी आशक्ति का विषय किसी 
कारण से मुझ पर सन्तुष्ट है, उसको, मदन को और इसे तथा मुझे 
सबको धिक्कार है-- 


चिक्ताझ् तश्ल॒मदनश इमाझ माझ।। 


फिर भी णाग-द्रेष का 'आभनिवेश मिटना सरल नहीं है। परन्तु यह भी 
सत्य है कि बिना उसके मिटे शान्ति भी सम्भव नहीं है। झया के समान 
पदार्थ है। उनका अनुगमन करने पर वे हाथ नहीं लगते। विषयों, 
इन्द्रियों और मन के विकार बने रहने पर प्राणी को सारे विध् का किकर 
होना पड़ता है। एक बार जी कड़ा करके विषयों से विमुख हो जाओं, 
संसार से मुँह मोड़ लो, फिर सुखी हो जाओगे, मनचाही वस्तु स्वयं 


कि चत . चौछे लगी पूपेगी। यदि भोक्ता भोग्य का गुलाम न बना, लो जओम्ब को 


न संघर्ष और शान्ति जी 


किचार के द्वारा मोह का समूलोन्मूलन होता है। फ्स्न्तु इख्िकनिक 
तपस्या और पराम्बा के मंगलमय श्रीचरणों की कृपा परमावश्यक्ष | 
उसके बिना तो सभी साधन व्यर्थ ही हो जाते हैं। इन्द्रिय-निग्रह के बस 
सच्छिद्र घट में डाले हुए जल के समान तपस्या का क्षरण हो जाता के 
तपस्या के बिना सम्पूर्ण विचार केवल मनोराज्यमात्र हो जाता है। ण्न्तु 
उपासनाशक्ति में विचारों में वीर्यक्ता आती है, अन्यथा पदावों ऋे 
नश्वरता और पृणास्पदता शीघ्र ही निर्णीत हो जाने पर निष्ठा और 
आचरण में कठिनाई क्‍यों होती? जिनको बाह्य वस्तुओं के विश्तेष 
और संश्लेष से हर्ष और क्षोभ नहीं होता, उन्हें जगज्जननी जनकनन्दिग 
जानकी नमस्कार करती हैं-- 
थन्‍्या: खलु महात्मानो मुनयः सत्यसम्पता:। 
जिलात्यनों महाभागा येषां न स्तः प्रियाप्रिये।।४५।। 
प्रियात्र सम्भवेद्‌ दुःखमप्रियादधिकं भवेत्‌। 
क्राध्यां हि ये वियुज्यन्ते नमस्तेषां महात्मनाम्‌।।४६।॥। 
(येषां युक्तानां प्रियाद्वियुज्यमानाद्‌ दुःखं न सम्भवेत्‌ 
अप्रियाल्संयुज्यमानादधिकप्रियवियोगादप्यधिकं दुःख न भवेत्‌! 
संयुज्यमानात्रिवादधिकं महर्पर्गर 


आत्मकल्याण और विश्वकल्याण 


शाख्त्रों का यधार्थ अभिप्राय समझकर, धर्माधर्मव्यवस्था जानकर 
आचरण करने से ही लौकिक-पारलौकिक सुख होता है। बड़े-बड़े 
योगीद्र, मुनौन्द्र, अमलात्मा, परमहंस, वीतरागादि महात्माओं का 
स्वभाव ही भगवान्‌ का भजन करना हों जाता है। 'स्वभावों भजन हों" 
किन्तु इनमें भी कुछ लोकसब्रही स्वयं आत्मकाम होते हुए. भी धर्मानुष्ठान 
में लगे रहते हैं। विश्व की कल्याणकामना से प्रेरित होकर वे दुनियाँ के 
बखेड़े में पड़ते हैं। ऐसे लोगों को विशेष भगवद्धजन अपेक्षित होता है। 
आखिर यह दुनियँ का बखेड़ा है न, इसका सम्बन्ध भयानक उत्तेजक 
है। और कुछ ऐसे परमात्मनिष्ठ होते हैं, जिन्हें किसी से कुछ सरोकार 
नहीं। वे दुनियाँ की चिन्ता नहीं करते, क्योंकि वे समझते हैं कि दुनियाँ 
कुत्ते की पूँछ के समान है, उसमें कितना ही तेल लगाया जाय, घी लगाया 
जाय,बाँस की नली में डालकर सीधा किया जाय, पर रहेगी वह टेढ़ी 
की टेढ़ी। महानुभावों का प्रयत्न निष्फल नहीं हुआ, बहुतों को लाभ हो 
हुआ, पर दुनियाँ की रफ्तार नहीं बदली। प्रह्मदजी ने भगवान्‌ से कहा-- 
रभो! मैं इस संकार के प्राणियों को दुःखो देख कर अकेला मुक्त होना 
नहीं चाहता', इस पर भगरान्‌ ने कहा--प्रह्माद! सब का दुःख छूट जाय, 
सब की मुक्ति हो जाय यह बड़ा कठिन है। एक श्रोत्रिय, जो आज धर्माधर्म 
जाननेवाला है, वही कल नीच कर्म में प्रवृत्त हों सकता है। 


पाई सुरदुर्लभ पदादपि गिरत हम देखे हरो। 
ऊँचे से ऊँचे पद पर से लोग गिर जाते हैं। जब एक जीव की 
मुक्ति में इतनी झंझट है, तब फिर सब जीव मुक्त हो जाय, यह कैसे 
वेदान्त कहता है कि आँख खोले, स्वप्न का संसार 


है 


डे संघर्ष और शान्ति जज 


तो सब की मुक्ति कैसे होगी? “ 
ह०#< ० ० है-ह राष! एक रजकण में मुझे अनेड 
परिलक्षित होते हैं! धूलि का छठा अंश परमाणु ड्मक्ा 
जाकर तम्मात्रा, उसका आयत्त बोड़े अंशों में वायु आ्रण, उसके सह 
अंश में मन, मन मैं ब्रह्माण्ड, उसमें अनन्त मन, अनन्त मन में अनन्त 
अल्याण्ड अत: सूक्ष्म रजकण में भी ब्रह्माण्ड हैं। एक बरगद के बीज ्ै 
जृक्ष है, उस वृक्ष में पुन: बीज, पुन: वृक्ष यानि एक बीज में करोड़ो वृष 
है। इस प्रकार अनन्तानन्‍्त अह्याण्ड में अनन्तानन्त जोव है, इन सबके 
मुक्ति कैसे होगी? इसलिए महात्मा लोग ऐसा विचारकर विजन वन में 
निवास करते हुए मौन धारण कर लेते हैं। ठीक ही है, दूसरे का 
कल्याण भी तभी कर सकते हैं, जब अपना कल्याण कर लें। नहीं 
तो-- 
'एकहिं एक सिखावत तुलसी जपहिं न राम। 
स्वयं तीर्ण: परॉस्तारयति। 
स्वयं भ्रष्ट: परान्‌ भ्रंशयति। 
स्वयं नष्ट पराक्नाज्ञयति।। 
( हराएक व्यक्ति दुनियाँ के कल्याण को छोड़, भगवद्पतावण 
किक लक कप करे, फिर दुनियाँ के कल्याण 
हो हो गत कर लिया, कृतडृत्य हो ै, तब आये विश्वकल्याण के 


आत्मकल्याण और विश्वकल्याण 


स्वस्त्यस्तु विश्वस्थ, खल: प्रसीदताष्‌ 

ध्यायस्तु भूतानि मिल: शिव थिया। 

सनक्ष भट्ट भजतामघोझ्जे 

आवेश्यतां नो मतिरप्यौैतुकी।। 

पर यह कहना नहीं है। जब भक्तराज जैसे विष्काम लोग भौ 

भावना को निष्कामता का बाघक नहीं मानते, तब और कोई इस विषय 
में क्या कह सकता है? जैसे भगवान्‌ ने राग वैशग्व का बाधक नहीं, 
किन्तु वैराग्य का थो परम फल है, वैसे हो निष्काम कर्मों का यह पत्म 
'फल है कि भ्राणी संकीर्णता से मुक्त होकर विश्वकल्याण, धर्मस्‍क्षण का 
शुभानुसन्धान करने लगे। विषयेन्द्रियजनित सम्परयोग क्षुद्र सुखकणों की 
कामना हो निन्‍्ध है। अचि -7, परमानन्दसिन्थु भगवान्‌ के सम्मिलन 
की कामना तो अत्यन्त निष्काम होने का परम फल है। अनन्त, 
अखण्ड, नि:सोम, बोधस्वरूप आत्मा को कार्यकरणसंघातलक्षण उपाधि 
के भीतर सौमित करके विविध व्यश्टिहितों की कामना स्वार्यपरायणता 
कहलाती है। स्यूल देह को स्व मानकर उसके अयोजन, खाने, पीने 
पहनने आदि को साधारण रूप से प्राणी स्थार्घ समझता है। सुष्म श्र 
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निष्फल होने कौ परवाह न करके सुवश-दुर्यश, अपनान-सम्मान का 
ध्यान न रखकर ही प्रवृत्ति होता है। जैसे शुद्ध भाववाला ग्रेमभाव से 
अपने भगवान्‌ का जय मनाता हैं, वैसे हो वह सम्पूर्ण संसार का हित 
चाहता है। साथ हो विश्व को उसके हित धर्म में भ्रवृत्ति काना चाहता 
है। इस दृष्टि से अथवा किसी भी दृष्टि से धर्म का जद या विस्व के 
कल्याण की कामना वैसे ही कामना नहीं कहो जा सकती, जैसे 
प्रभुचरणारविन्दमकरन्द कौ तृष्णा तृष्णाकोटि में परिगणित नहीं होती। 
कहने का अभिप्राय यह कि कोई भी वस्तु विषय आधार एवं स्वरूप से 
ही उत्कृष्ट, अपकृष्ट समझी जाती है। जैसे अप्निहोत्रादि स्वरूप से, 
गोपियों का काम विषय को महिमा से एवं श्रीकृष्ण की चोरी आधार की 
महिमा से उत्कृष्ट है। एक भक्त कहता है-- हे श्यामसुन्दर व्रजेनद्रनन्‍्दन! 
जो लोग आपकी नवनौतचोरता इत्यादि का वर्णन करते हैं, आप उन्हें 
शौघ्र ही अपना रूप दे देते हैं, क्योंकि वह यदि वह अलग खेगा, तो 
निन्‍्दा करेगा।' अतः प्रह्दादि पूर्णकाम होने पर भी जो लोक कल्याण 
कर रहे हैं, वह इसोलिए कि परमप्रियतम परमास्पद प्राणधन प्रभु को 
अच्छा 574 वह करना हमाया धर्म है। भगवान्‌ निर्गुण, निराकार से 
सगुण, साकार होते हैं किसलिए? इसलिए कि धर्म की स्थापना हो, 
साधुओं की रक्षा दुषटों का नाश हो, इत्यादि। 'धर्मसंघ' के चार 
भौयहबातेंआजाती हैं... 
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करना चाहते, फिर भी यदि भगवान्‌-शरणागति हो तो सब काम बन 
सकता है और यदि साध्रन सब हों, भगवत्‌-शरणागति न हो, तो सब 
व्यर्थ है। केवल विश्वासपूर्वक प्रभु का सहाग लेने से भुक्ति-मुक्ति सब 
कुछ मिल सकती है। विभीषण को राज्य मिला। जिसे दस-मस्तक 
कारने पर शिवजी ने रावण को दिया था उसी राज्य को भ्रषु ने सकुचते 
हुए विभीषण को दिया, जैसे किसो अतिथि को कुशासन दिया जाता 
है। आते ही प्रभु ने विभीषण को “लक्लेश' शब्द से सम्बोधित किया। 
कल-कारखानेवाले जिस प्रकार कपड़े को बड़ी सावधानी से रखते हैं, 
क्योंकि यदि कपड़े कौ एक कोर भी छू गयी, तो मशीन सम्पूर्ण कपड़े 
की खौंच लेती है, उसी प्रकार भगवान्‌ घी जरा सम्बन्ध हुआ कि 
आत्मसात कर लेते हैं। 
कुछ लोग ऐसे भी होते हैं, जो पाना तो सब कुछ चाहते हैं, पर 
साधन एक भी नहीं और भगवान्‌ पर विश्वास भी नहीं। उनके लिए. 
“भाव कुभाव अनख आलसहूँ”' किसी भी ग्रकार से भगवान्‌ का पवित्र 
मद़लमय ताम ही कल्याणकर है। तभी तो भक्तलोग भगवान्‌ से कहते 
हैं--प्रभो! मैं अपने को नहीं जनता। मैं अल्पज्ञ हूँ, अज्ञानी हूँ। यदि 
पागल अपने हाथों तलवार से अपना सिर काटे, तो वह दया का पात्र 
है, क्रोध का नहीं। वैसे ही हम यदि आप को नहीं मानते, धर्म का 
विरोध करे. में प्रसत्र होते हैं, अपने को घन्य समझते हैं, तो यह हमारा 
पागलपन है। यदि हम आप को भूलें, तो यह हमारी कोई बढ़ी गलती 
नहीं, पर यदि आप हमें भूलते हैं तो आप की बहुत बढ़ी गलती है। 
आप जीवों के मित्र है। श्रुतियों ने बतलाया है, जीवात्या और परमात्मा 
दोनों ही एक शोभन पंखवाले 82430: इसलिए भी 
उन दोनों की परस्पर पूर्ण मैज्री है। परमात्मा पालक सखा है, जीवात्मा 
बालक सखा है। दोनों ही की चेतन अमल सहज सुखाशिरूप' से 
ख्याति है। कहीं स्राजात्य, सख्य होने पर भी दुर्देवयोग से भिन्न देश में 


ह 


कि थग. बढ़ी भारी घूल है प्रभो! आप को यह स्मरण 
जो न मिजदुख होहि दुखारी। तिलहहिं विलोकत' 
कप इतर झुज्नुज कलह कल 
मोर या मैं पूछें साईं। तुम कस पूछटूँ उर की नाई।। 
भगवान्‌ शूराचार्य भी कहते हैं कि-- 
कुपुन्रो जायेत क्वचिदि कुमाता व भवति। 
तुलसीदासजी भी कहते हैं कि नाथ! मे मन मछली है, वह 
विषयरूप जल से कभी भी अलग नहीं होता।! आप एक दिन शिकाए 
खेलें, अनुकम्पा कौ डोर बता लौजिए चरण को बंशी और उस बंशी 
में परमग्रेमरूपी मृदु चारा बरंघकर मेरे सन को फंसा लिजिये। इस प्रकार 
आपका खेल और मेरा परमकल्याण हो जायेगा-- 
+*विक्य- वारि मन- भी भिन्न नहिं होत कबहु 


आत्मकल्याच और विद्चजत्वाण हें 


श्रुतियों ने भगवान्‌ को हो जीवों के परममित्र और सखा बतलाया 
है। परमस्नेही को ही मित्र कहा जाता है, तन्यूलक हो सख्य होता है। 
जकथा पक्ति में थी सख्यधक्ति का बड़ा ऊँचा स्थान है। सख्य के पश्चात्‌ 
केवल आत्मनिवेदन की अवशिष्ट रह जाता है। श्रैदामा, सुदामा, 
उद्धव, अर्जुन आदि भगवान्‌ कृष्ण के सखा एवं मित्र ये। गोपांगनाएं 
भगवान्‌ की सखी थीं, कृष्ण उनके सखा थे, इनकी अपार प्रीति 
अत्यन्त ही सुप्रसिद्ध है। सख्यभाव में कितनी स्निग्घता है? अर्जुन ने 
कह है--प्रभो! मेरी अपकृतियों को आप वैसे हो क्षमा करें, जैसे सखा 
अपने सखा के अपराध को क्षमा करता है-- 
>सखेब सख्युः प्रिय: प्रियायाहसि देव सोदुम।" 
“द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान॑ वृक्ष परिषस्वजाते। 
तयोरेक: पिप्पल स्वाइत्त्यनश्नज्न्यो 3 भिचाकशीति।"' 
यह श्रुति बतलाती है कि जोव और ईश्वर दोनों सुपर्ण एक दूसरे 
के सखा हैं। बे सदा एक हो स्थान पर मिले हुए रहते हैं। उनमें से एक 
जीवरूपी सुपर्ण कर्मफल का भोक्ता बनता है, दूसरा ईश्वररूपी सुपर्ण 
केवल साक्षी बना रहता है। ईश्वर परमनिरपेक्ष होता हुआ भी जीव का 
'परमहितैषी और सच्चा साथी है। स्वर्ग, नरक, गर्भवासादि किसी भी 
समय जीव का साथ परमेश्वर नहीं छोड़ते, प्रत्युपकारनिरपेक्ष उपकार 
करने वाले एक भगवान्‌ ही हैं। 
नीति प्रीति परमारथ स्वारथ। कोऊ न रामसम करन जथारथ।। 
राम के समान कोई भी नीति, परमारव, स्वारथ को नहीं जानता। 
सुम्रीव से बात करते हुए श्रीरामचन्द्र ने मित्र के स्वरूप और कर्तव्यों का 
इस प्रकार से निर्देश किया है--'सुत्रीव! जो लोग मित्र के दुःख में 
नहीं होते,उनको देखने से भी पाप लगता है। मित्र वह रज होता 
जि अपने पहाड़ जैसे दुःख को भी रज के समान जानता है और 
के समान दुःख को भी पर्वत 
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लगाये, मित्र के गुणों को प्रकर करे और दोषों को छिपाये, किसी वस्तु 
के लेन-देन में शंका न करे, अपने बल के अनुसार सदा पित्र का 
हिताचरण करे, विपत्तिकाल में सौगुना अधिक स्नेह करे। श्रुति, सन्त 
मित्र का यह गुण बतलाते हैं। बहुत लोग सामने तो बहुत मीठी-मीठी 
बात बनाया करते हैं, पीछे मन में कुटिलता और अहित की भावना 
बनी रहती है। जिसका चित्त साँप कौ गति के समान कुटिल होता है। 
ऐसे कुमित्र को छोड़ देने से ही कल्याण होता है। सेवक सठ हो, राजा 
कृपण हो, नारी कुत्सित हो, मित्र कपटी हो, इन्हें शूल के समान ही 
समझना चाहिए। 


आस्तिकवाद और विश्वशान्ति 


असन्नेव स॒ भवति असदब्रहोति वेद चेतू। 
अस्ति ब्रह्मेति चेद्देद सन्‍्तमेनं ततों विदु:॥॥ 

"समस्त विश्व का अधिष्ठानभूत परमत्रह्म परमात्मा नहीं है, 
परलोक नहीं है तथा उसकी प्राप्ति का साधन धर्म एवं तद्बोधक 
प्रमाणधूत शास्त्र नहीं हैं” ऐसा समझनेवाला व्यक्ति स्वर्य असत्‌ हो 
जाता है। उसके देह इन्द्रिय, मन बुद्धि और अहंकार की समस्त चेष्ठाएँ 
पशुओं की चेशओं के समान होती हैं। उसके लिए पशुता एवं मानवता 
में कुछ भी भेद नहीं रह जाता, क्योंकि आहार, निद्रा, भय और मैथुन 
यह सब तो मनुष्यों के समान ही पशुओं में भी होते है, धर्म ही एक 
रेसी वस्तु है, जो कि मनुष्य को पशु से विलक्षण सिद्ध करती है। यदि 
ईश्वर एवं धर्म की भावना मनुष्य में न हुई, तब तो वह भी पशुतुल्य हो 
है। इतना ही क्यों, वह तो पशु से भी निकृष्ट कोटि में परिगणित होता 
है। इसीलिए महानुभावों ने उसे श्ृक्नपुच्छविहीन पशु कहा है--'सो नर 
पशु बिनु पूंछ विषाना।' मशक और मक्षिका आदि के उपद्रवों को दूर 
करे में पुच्छादि से पशु को सहायता मिलती है, परन्तु श्रृक्षपुच्छविहोन 
पशु को अधिकाधिक सन्ताप ही सन्ताप रहता है। इसी तरह धर्मविहीन 
मनुष्य की स्थिति होती है। 

परमात्मतत्व का अस्तित्व निश्चित रहने पर ही उसकी प्राप्ति की 
रूचि एवं उत्कंठा हो सकती है और तभी धर्म का अनुष्ठान और पाशविक 
उत्डूद्नलता मिटाने का प्रयत्न हो सकता है। धर्मानुष्ठान मे ही सांसारिक 


उन्नति भी हो सकती है। साम्राज्य, स्वराज्य, घनघन्यादि सभी सुख एवं 
धरे फल हर के ने एव कु नली. 


डर संघर्ष और शान्ति 


है। जब तक प्राणी में कर्तव्याकर्तव्य, हेय-उपादेय धर्म-अधर्म और आत्मा 
अनात्पा की विवेकबुद्धि रहती है, तभी तक वह सच्चा पुरुष कहलाने 
का अधिकाएं होता है। उक्त विवेक बुद्धि के सम्पन्न होने या नष्ट हो जाने 
पर पुरुष कहलाने का अधिकारी नहीं रहता। अतएव बुद्धि के नाश | 
पुरुष का नाश कहा गया है--'बुद्धिनाशात्मरणश्यति”। यों भी जैसी भावना 
से युक्त मतिवाला प्राणी होता है, वैसी ही उसकी स्थिति हो जाती है। 
अत: "नहीं है परमेश्वर, 'नहीं है ब्रह्म॑--ऐसी भावनावाला व्यक्ति “नहीं 
ही जैसा हो जाता है। इसके विपरीत “अस्त ब्रह्म ऐसी बुद्धिवाला पुरुष 
सत्‌ (सन्त) हो जाता है। 

सर्वाधिष्ठान पखह्म तत्त्व हैं' ऐसी बुद्धि होने से उसकी प्राप्ति 
के लिये धर्म एवं तद्गोषक शास्त्र का अवलम्बन करना होता है। तदर्थ 
'पाशविक उच्छूड्षल व्यापारों का परित्याग करना ही पड़ेगा। ऐसी स्थिति 
में अधर्म परिवर्जन अवश्य होगा, जिससे कूकर-शूकरादि योनियों कौ 
श्राप्ति नहीं होती। धर्म के सेवन से दिव्य योनियों कौ प्राप्ति होती है, 
अह्यनि्ठ होने से प्राणी ब्रह्म हो हो जाता है। 'अस्ति ब्रह्म' ऐसी बुद्धि 
रखने वाला अस्ति ही, सन्त ही हो जाता है। अतएव श्रुतिमाता ने 
आशा की है कि 'अस्तीत्येबोपलब्धव्य:।' ईश्वर और परलोक में 
व कक 2 च अन्याय और अधर्म से डरता है, 
ड््‌ हार्दिक भाव-कुभाव के भासक 
से कौन से दोष एवं पाप छिपाये जा सकते हैं। इस दृष्टि से अधकयर, 
ही विद्य में शान्ति एवं सुव्यवस्थापन कर सकता है। 
ढ। “अस्त नास्ति दिप्टे मति' इस सूब में यह दिखलाया 
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और अत्यायों से बचने का भाव अवश्य हो रखेंगे। मनु वेदनिन्दक को 
हो तास्तिक कहा है--' नास्तिकों वेद निन्‍्दक:।' फिर उपर्युक्त पाशिनिमत 
से मनु की उक्ति का विरोध नहीं है। परलोक होने पर होने की कल्पनाएँ 
दि निराधार हैं, तब लो आस्तिक-नास्तिक झुब्दों का अर्थ भी काल्पनिक 
ही होगा। अतः परलोक विषयिणी प्रमात्मिका मति जिसकी है, वह 
आस्तिकाभास है। प्रमारूपा गति जिसकों है वही आस्तिक है, पल्तु 
जब परलोक के स्वरूप एवं तत्पराप्ति के स्वरूप में अनेक मतभेद उठते 
है, तब-कौन माना जाय और कौन न माना जाय? यह एक कठिन 
समस्या है। यदि इस विषय के सभी ग्रन्व या ग्रन्धकार सर्वज्ञ समझते 
जायैँ तो मतभेद क्यों। यदि कोई ही सर्वज्ञ है तो 'कौन सर्वक्ञ कौन 
अल्पज्ञ' इसका निर्णय कैसे हो? अत: अनादि जीव जगत्‌ शासन 
करने वाले अनादि परमेश्वर की शासनपद्धतिरूप अनादि वेदों को ही 
मुख्य प्रमाण मानना उचित है। उनको संसार के सभी अन्यों से प्राचीन 
आज भी माना जा रहा है। वैदिकों को दृष्टि से वेद अपौरूषेय हैं अतः 
भ्रम-प्रमादादि पुरुषाश्रित दोषों से उन्हें दूषित नहीं कहा जा सकता॥ है 
सहजश्वास के समान बुद्धि एवं प्रयत्न की अपेक्षा नहीं करते अतएव 
अकृक्रिम हैं। उन्हीं से सच्चे परलोक एवं उसको भ्राप्ति के साधनों एवं 
अतिबन्धों को ठौक-ठीक जाना जा सकता है। उनको न माननेवाला 
ठीक परलोक नहीं समझ सकता। अत: बेद का सम्मान कसनेवाला 
आस्तिक और उन्हें न माननेवाला नास्तिक होता है। 
सभी व्यक्तियों, समाजों एवं राष्ट्रों को जब तक हृदय से परलोक 
का भय और ईश्वर का डर न होगा तब तक अवश्य ही उनमें संघर्ष 


आज पूखों के गिरोह पूँजीपतियों और राजाओं से घन छोनने के 
लिए आन्दोलन रचते हैं। पूँजीपति धन पर मिटना पसन्द करते हैं, 
परन्तु कुछ देना नहीं चाहते। पहले की स्थिति विलक्षण थी। घनिकवर्ग 
सम्पूर्ण सम्पत्ति को परमेश्वर को धरोहर मानते थे, अपने को केवल 
रक्षक या कर्मचारों मानते ये। धर्मशक्षा, रा्ट्रक्षा एवं भूखों के कष्ट दूर 
करने में अपनी सम्पत्ति का उपयोग कर अपने को धन्य-घन्य समझते 
थे। इतना ही क्यों, गरीब से गरीब भी भोजन के समय अतिथि की 
प्रतीक्षा करते थे, अतिथि मिलने पर आदर से सत्कार करते थे, न 
मिलने पर खित्र होते थे। अतिथि पाने के लिए देवताओं से ग्रर्थना 
करते थे, घर में घन होने पर बहुदक्षिण यज्ञों के अनुष्ठान का शचार 
रहता था। रन्तिदेव विकट छ्षुधा से पीड़ित रहकर भी श्रपाक एवं श्वान 
तक का अतिथ्य करने से उपरत नहीं हुए। स्वयं भूखे रहकर भी अन्न 
पाप यन 
के कष्ट दूर करने तथा सुख-शान्तिसम्पादन के लिए व्य्र हहते वे। 
दूसरों को देना ही चाहते थे, लेने से सभी बचना चाहते ये। 


आस्तिकवाद और विश्नशान्ति हक 


अपनी माढ़ी कमाई के छू, धन का उपयोग करना चाहता है बिना 
परिश्रम सेत-मेत की वस्तु तथा बिना हक की वस्तु को हतम की वस्तु 
समझता है। सब जौत परमेरूर के अंश परमेश्वरस्तरूप हों हैं इस तरह 
की भावना से सर्वत्र सहज भ्राटृभाव या परमात्मधाव फैला रहता था। 
देनेवाले सर्वधा देने का प्रयत्न करते वें, लेनेवाले बचते थे। संसार में 
'गृहाण-नेति नेति' ले लो नहीं नहीं का 'कोलाहल मचा रहता था। 
आज ठीक उसके विपरीत 'देहि:देहि-नेति-नेति' दो-दो;-नहीं- 
नहीं' का कोलाहल मच रहा था। भूखों का गिरोह कहता है--हम लेंगे 
और अवश्य लेंगे लूट-खस्रोटकर, मार काटकर लेंगे हों। पूँजीपति 
कहते हैं' हम चाहे मर जाँय जहन्ुम में चले जाँय परन्तु कुछ भी नहीं 
हैंगे। आस्तिकवाद में सत्राट लोग भी ग़जसूय अश्यमेघ सर्वस्वदक्षिण 
आदि बच्चों में अपने धन का प्राय:वितरण करते थे। यज्ञों में धन, रत्न, 
वस्र-अन्नादि आदिकों का इतना दान होता था कि याचक तृष्त हो जाते 
थे। रामचन्द्र के यज्ञ में इतना दान हुआ कि महाभागा बैदेही के हाथ में 
केकल सौभाग्यचिह्न लाल डोशा ही रह गया। इस रूप में आवश्यक 
शास्त्र विरुद्ध सभी वाद आस्तिकवाद में आ जाते वे। 
जबतक शुद्ध आस्तिकवाद चलता रहता है, तबतक राजा-प्रजा 
और अमीर-गरौब सभी एक दूसरें का हित चाहते हुए सुखमय जीवन 


व्यतीत करते हैं, दूसरों की वस्तुओं को देखकर उन्हें ईर्ष्या नहीं होती। 
वे जानते हैं कि बिना हक और बिना परिश्रम के दूसरों कौ सम्पत्ति को 
लोभ की दृष्टि से देखना पाप है। अन्यायपूर्ण दूसरों का माल हराम का 
माल है, संसार में सब अपने-अपने किये हुए कर्मों का ही फल भोगते 
है। अपने कर्मों से ही कोई सप्राट, स्वराट्‌, घनी-मानी होता है, अपने 
करों से ही कोई दौन-दरिद् प्लुत होता 
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देखना अनुचित है। धन की इच्छा से धर्म और उपासना में ८६ 
उचित है। 

लोक में भी न्याययुक्त मार्ग से लक्षपति, कोटिपति, अस्बपति 
आदि बनने में कोई भी आपत्ति नहीं रहती, परन्तु चोरी, डाका या 
अन्याय से लक्षपति बनने को भावना वाले प्राणों को हवालात की हवा 
खानी पड़ती है। इसी तरह सन्मार्ग से धनवान्‌ होने में कोई बाधा नहीं 
है, परन्तु विमार्ग से धनौ बनने का प्रयतत कभी भी इष्ट नहीं होता। 

एक पिता के चार पुत्र हैं। पिता ने अपनी सम्पत्ति चारों के लिए 
बशबर विभक्त कर दी। उनमें से कोई पुरुवार्थ द्वारा बढ़कर कोटिपति 
बन जाता है और कोई प्रमाद से कौड़ीपति हो जाता है। ऐसी स्थिति में 
पुनर्रप कौड़ौपति का कोटिपति से धन लेकर उसकी बराबरी का प्रयत्न 
करना सिवा ईर्ष्या के और कुछ भी नहीं। 

वस्तुतः धर्म के हास हो जाने पर सर्वदा ही संघर्ष होते है और 
समाज को अनेक शासनपद्धतियाँ दूँढ़नों पड़ती हैं। यह एक तरह का 
चक्र चल पड़ता है पूँजीपतियों और ग़जाओं में घर्म भावना की कमी 
होने से इन्द्रियों पर स्वाधौनता नहीं रह जाती, भोग-विलास में अधिक 
आसक्ति होने से शरीर एवं इन्द्रियों में निर्बलता आ जाती है। मन और 
बुद्धि भी उचित संकल्प में समर्थ नहीं रह पाते, धर्मबुद्धि की कमी से 
संयम की भी कमी हो जाती है। सम्पत्ति को भगवान्‌ की धरोहर 
समझकर जनता के हित में उसका उपयोग न करके अपने भोगों में 
लगाया जाता है। ऐसी स्थिति से राजा-प्रजा और अपीर-गरीब में 
मनमुटाव होने लगता है। भोगासक्त होने से निर्बल अमीरों में सन्तानों 
की कमी होने लगती है। निमश्रेणि के अयोग्य दततकों में प्राचीन परपता 
का उदारभाव न होने से वे और भी न्याय और संयम की उपेक्षा करके 
भोगासत्त होते है। प्राचीन परम्पत को रक्षा के लिए ही वेन के शरीर 
मनन करके गाए लेजर के रे व 

हीं दिया गया था। 


बल अं २ 
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कमो और गरीबों यें सत्तानों को अधिकता हो। जाती हैं। धर्मीवमुख 
अपर मरैबों से न्‍्याय-अन्याय का विचार न करके धन संबरह करते 
जाते है। उधर अधिक स़न्तानवाले गरीब भूखों मरते हैं, बश्च और 
मकानों के लिए तरसते है। संसार का धन खिमटकर बोढ़े से अमौणों के 
हाथ में आ जाता है। दुनियाँ का बहुत बढ़ा गरीब मानवस्रभाज अन्न, 
चख्र एवं मकान आदि से विहौन होकर दु:ख पाने लगता है। उस समय 
बड़े लोगों की अश्व, रब, गज, घन, धान्यादि सुख-सम्पद्ियों को 
देखकर समाज में ईर्ष्या फैल जाती है। गरीबी के कारण लोगों में धैर्य 
छूट जाता है। दरिद्तता एवं दीनता के कारण धर्मभावना कमजोर हो 
जाती है। आवश्यक जोवननिर्वाहसामग्री न मिलने से चोरी,व्यभिचार 
की मा भी बढ़ने लगती है। फिर वे सहज धर्मधीरू गरीब भी दूसरों की 
सम्पत्तियों को छीन लेने के लिए गिरोह बनाकर आन्दोलन काने लग 
जाते हैं। 
धर्मविहोन अमौर यह नहीं समझते कि सम्पत्ति का परमफल यही 
है कि उससे धर्म, समाज तथा राष्ट्र की रक्षा की जाय, भूखों एवं 
दुःखियों का दुःख मिटाया जाय। आम के चारों ओर आग लगने या 
महामारी फैलने से एक घर सुख की नींद नहीं सो सकता। जब समाज 
एवं राष्ट्र के लोग भूखों मरते हों, तो एक कोटिपति का सुख खतरे से 
खाली कदापि नहीं रह सकता। दोनों के संघर्ष से पूँजीवाद और 
साप्राज्यवाद मिट जाता है और फिर कुछ दिन के लिए सास्यवाद चल 
पड़ता है। राजा-प्रजा, अमीर-गतीब सबकी समानता का प्रयत्न होता है। 


उसके विरोधियों का सर्वनाश किया जाता है। पल्तु सृष्टि की विचित्रत 
से आणियों तथा 


६ संघर्ष और शान्ति ह ॥ 


सर्व काम, दाम, आराम में भेद हो ही जाता है। फिर निशषद कैश 
जाता है कि लोकमत के अनुसार योग्य शासक एवं अबन्धक निश्चित 
किये जाँगे और उनके दाप, आराम का भी कुछ अधिक ध्यान रक्ष 
जाय और उनका सालपर में या तीन साल में परिवर्तन होता खोजे 
कोई बहुमत शे योग्य समझा जाय, उसे शासक या प्रवन्धक नाव 
जाय और लोकसम्मत व्यक्ति को हो उच्च पट दिये जांय। बस इसी दर 
से 8० भ्रजातंत्र या किसानों तथा मजदूरों का गज्य कहा 
जाता 


< कुछ दिनों बाद समाज के विद्वानों को यह समझ में आने लगता 

है कि अल्पज्ञ लोकमत से योग्य व्यक्ति का निर्णय नहीं होता कुछ 

अचारक, व्याख्याता, प्रवक्ता एवं पत्र-पत्रिकाओं से ही लोकमत बनाया 

जाता है। लोक का निजी मन क्या है इसका निर्णय नहीं हो पाता। लोक 

की कोई निश्चित स्थिति नहीं। कभी का लोकमत ईसा जैसे अहापुरुषों को 

फंसी देने में विश्व का कल्याण समझता है,कभी का लोकमत उनके 

पूजन में कल्याण समझता है। कभी ईश्वर और धर्म के सम्मान में 
कल्याण समझा जाता है, कभी का लोकमत उनको काला मुँह करके 
निकालने की घोषणा करता है। ऐसी स्थिति में लोगयत के आधार पर 
वास्तविक लोकहित का निर्णय नहीं हो सकता। अतएव चुनावों में राषट् 
का कितना घनक्षय होता है, कितने ही व्यक्तियों को प्राणों को भी बाजी 
लगानी पढ़ती है। अत: विशेषज्ञों के मत के सामने लोकमत का मूल्य 
उसी तरह अकिज्षित्कर है, जैसे रूप के विषय में एक नेत्रवान्‌ के 
सम्मुख अरबों, खरबों नेजर-विहीनों का मत अकिज्ञित्कर होता है। यह 
सोच-समझकर हीं कोई व्यक्ति अधिनायक बन बैठता है और वह 
बारबार चुनाव की पद्धति को मिटाकर कुछ विशेषज्ञों को सम्पति से 
भिन्न प्रबनधकों को नियुक्ति करता है। यदि अधिनायक अनुकूल हुआ 


तो ठीक ही है, अन्यथा वह भी 3772: को मशौन | 


आस्तिकबाद और विश्वशान्ति ड७ 


आराधना से याँदि वह युक्त हुआ, तब तो अनुरक्त श्रजा उसका सम्मान 
करती है। अन्त में पुत्र-पौज़ादि परम्परा का भी राज्य पर अधिकार चल 
पड़ता है। 
सर्ववा धार्मात्मा एवं आस्तिक द्वारा ही विश्व में शान्ति एवं 
सुव्यवस्था सोती है। अत: फिर से जब आस्तिकवाद, ईश्वरवाद सम्मानित 
होता है और पश्षपातशुन्य अनादि, अपौरुषेय वेदों के अनुसार राजा- 
प्रजा, अमीर-गरीब सभी अपने-अपने धर्म को पालने लगते हैं, तब 
समाजहित, राष्ट्रहित एवं विश्व के हित की भावना स्वयं बन जाती है। 
अन्याय, अत्याचार, परोत्पीडन से जब अपने आप हो घृणा उत्पन्न हो 
जाती है, तब तो फिर सर्वत्र शान्ति ही शान्ति विराजने लगती है। उस 
स्थिति में अन्यायी एवं अत्याचारी को सताने का भाव नहीं रहता, 
किन्तु अन्याय, अत्याचार से उसका अहित होगा, इसलिए उसके 
अन्याय, अत्याचार मिटाने के लिए ही उसे दण्ड दिया जाता है, 
जिसका यह फल होता है कि संसार में अत्याचार, अन्याय मिट जाता 
है और दण्ड देने की आवश्यकता नहीं रहती फिर तो दण्ड केवल 
सन्यासियों के हाथ में हो रह जाता है--'दण्ड यतिन कर भेद जैह'। 
तभी सच्ची शान्ति व्यवस्थापित होती है। “चराचर जगत्‌ सब कुछ 
परमेश्वरस्वरूप या सब कुछ परमेश्वर का अंश है” इस भावना के बन 
जाने पत्र ही सच्चे साम्यवाद की भी स्थिति होती है। हाँ, केवल 
व्याख्यान में कहने की बात न हो, हो मन की सच्ची भावना। आस्तिकवाद 
होने से ही प्रजा का न्यायपूर्वक नियन्त्रण हों सकता है, अन्यथा कैसा 
भी शासनविधान क्यों न हो, उसके कार्यान्वित करे में गड़बड़ी हो हो 
सकती है। न ल- 


ड८ संघर्ष और शान्ति ७७ न 


साक्षी ही न मिल सकेगा। न्यायाध्यक्ष साक्षी को धर्म की याद दिलाकर 
उससे कहता है-- 
यमो वैवस्वतों राजा हृदि सर्वस्य थिष्ठित:। 
तेन चेदविवादस्ते मा गज्लां मा कुरून्‌ गमः।। 
बैवस्वत राजा यम सबके हृदय में विशजमान हैं, यदि उनके 
साथ विवाद न हो अर्थात्‌ प्राणी उनकी ओर से सच्चा हो, तो उसे गंगा 
और कुकक्षेत्र जाने की आवश्यकता नहीं रहती। अभिप्राय यह है कि 
साक्षी को न्यायाध्यक्ष के सामने सच्चाई के साथ ही बोलना चाहिये। 
तस्मात्‌ यह स्पष्ट है कि आस्तिकवाद से ही विश्व में शान्ति, सुव्यवस्था 
एवं न्याय की स्थापना हो सकती है। अमीर-गरीब, ग़ाजा-प्रजा सभी 
अपना कर्तत॑व्यपालन भी तभी दत्तचित्त होकर कर सकते हैं और आस्तिकवाद 
में ही सन्तुष्ट रह सकते हैं। 
(मा० सन्मार्ग ३७७) 


प्राणी की गति और आगति 


उत्कृष्ट से उत्कृष्ट आचार्य द्वारा ब्रह्मतत्व्का उपदेश पाकर भी 
अविरक्त प्राणी कृतार्थ नहीं होता। अतएव सम्पूर्ण साधानों में वैराग्य ही 
परम साधन है। जन्म-जन्मान्तर के पुण्यपुझों और महेश्वर की मकलमयी 
अनुकम्पा से ही विचार द्वारा शुद्ध वैशग्य का उदय होता है। 
उपनिषदों के भावानुसार यदि जीवात्मा की गति-अगति पर 
विचार किया जाय, तो मालूम होगा कि अग्रिहोत्रियों द्वारा दी गयी 
आहुति के सूक्ष्मांश से युक्त लिब्रशरीरावच्छित्र आत्मा स्वर्ग जाता है। 
अग्निधूमादि द्वारा स्वर्ग पहुँचकर और सोमात्मक शरीर प्राप्तकर वह 
सत्कर्मानुसार इच्छामय नन्दनवन, कल्पवृक्ष, कामधेनु, चन्दन, दिव्यशय्या, 
बनिता, भोजनपानादि प्राप्त करता है। वहाँ चान्द्रमस या सोमात्मक हो... 
उसका शरीर होता है। स्वर्गफल भोगने के बाद स्वर्ग-सुख की समाप्ति 
का सन्देश सुनकर उसका सोमात्मक शरीर शोक ताप में वैसे ही 
ड्रवीभूत हो जाता है, जैसे आतप से बर्फ। फिर वह स्वर्ग से प्रच्युत 
होकर पर्जन्य बनता और पर्जन्य से वृष्टि द्वारा भूमि में आकर ब्रीहि, 
यवादि अन्न बनकर पुरुष के देह में जाकर रेत होकर मातृगर्भ में प्रविष्ट 
होता है। पापी प्राणी भी नरकादि नानाविध यातनाओं को भोगकर 
जानायोनियों को प्राप्त करने के लिए अन्नादि में संश्लिष्ट होते हैं 
जिस प्रकार एज्जु में बैधा हुआ घट कूप में प्रवेश करता है, उसी 
प्रकार पाप-पुण्यमय कम से बद्ध उन्‍्तु पिता के देह में प्रवेश करता है। 
राजपुरुषों द्वार जैसे अपराधी लौहमयी हथकड़ी-बेड़ी आदि श्रृंखलाओं 
से बाँधकर कारागार में डाल दिया जाता 50707: घन्य-घान्य एवं 


जे संघर्ष और शान्ति 


साथ पिता के शरीर में प्रवेश करता है। पिता का शरीर उसे 
के समान ही प्रतीत होता है। सांपों के सदृश्य अत्यन्त भयंकर कट 
से आवृत वह जीवन जठरप्रि से दन्दह्ममान होकर उसी ग्रकार दुःखी... 
होता है, जिस श्रकार ग़जपुरुषों द्वारा कारागार में अपराधी। पिता का 
प्राण उसका सम्यक्‌ शोषण करता है। जैसे किसी महापर्वत में निपतित 
रूण्ण एवं दुर्बल ग्राणी को भयंकर झज्झावात से दुःख होता है, वैसे ही 
पिता के देह में पड़े हुए निर्बल जन्तु को पिता के प्राणों द्वारा उद्वेग होता 
है। क्षुधा, पिपासा से व्याप्त पिता के शरीर में मुख द्वारा जीव को 
अन्नरूप से जाना पड़ता है। इसके पहले भी पर्जन्य से जल, जल से 
अन्न बनने में बड़ी कठिनाइयां होती हैं। कभी-कभी अन्नोत्पादन के 
अयोग्य पाषाणादिमय भुप्रदेशों में निपतित होने से उसे अन्नभाव प्राप्त 
नहीं होता। उस समय पुन: सूर्यरश्मियों द्वारा सूर्यमण्डल में जाकर 
'पर्जन्य आदि क्रम से उसे जलभाव की प्राप्ति होती है। अन्न बन जाने 
पर भी सन्यासी, ब्रह्मचारी, नपुंसक तथा विधवा के मुख में जाने पर 
देहप्राप्ति दुर्लभ होती है। इसीलिए श्रुतियों में जल, अन्न, रेत आदि 
भाव से आत्मा का निकलना बड़ा दुस्‍्तर कहा है। अस्तु, अन्न बनने में 
भी आतप, बात, कण्डन, पेषण, अग्निपाक द्वारा अन्नसंश्लिष्ट जीवात्मा 
को अत्यन्त कष्ट होता है। 

रस, रक्त, वीर्यादिसम्पत्ति में उसे अनन्त अपार कष्टों का सामना 
करना पड़ता है। इस अवस्था में एक प्रकार से काल हो पिता होता हैं 
और लौकिक पिता माता होता है। मुख ही योनि और श्षुधा-पिपासा ही 
गर्भधारणेच्छा होती है। काल और पिता के सम्बन्ध से ही अन्नभावापत्न 
जौवात्मा पितृरूप माता के गर्भ में प्रवेश करता है। इसीलिए गर्भदुख के 


समान ही पिता के शरीर में जोवात्मा को दु:ख होता है। अन्नधावापत्न 


जीवात्मा पहले पिता के मुख में दन्तों के द्वारा 
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होने मे अत्यन्त दु/खित उन्‍्तु श्ुंद्र कीट के समान वैसी चेष्टा करता है 
जैसे गरूढ़ के मुख में पहुँचकर छूटने की इच्छा से मछलियाँ छटपटाती 
है। कब्ठ से छुटकारा पाना योनियन्त से निकलने के समान होता है। 
कष्ठ से छुटकारा पाकर वह क्ज्जास्स के समान आब्प्रस्वाले पिल से 
युक्त हृदय में जाता है। जैसे कोई व्यक्ति त्वचा निकालकर अत्यन्त तप्त 
तैल में डाल देने से कहो हो, वैसे हो श्लेष्माशय कष्ठ से विमुक्त होकर 
फित्ताशय हृदय में पढ़ने से जन्‍्तु दुःखो होता है। पिच एवं प्राणात्रि के 


ही फ्तताशय में स्थित जन्तु की दशा होती है। पित्ताशय के अनन्तर पुनः 
भाझत में गमन होता है। वायु के द्वारा इस अन्न का विकिरण होकर 
जाठगाग्नि में निपात होता है। पुरीतत नाड़ी रूप दुर्गमध्य में स्थित होकर 
पुनः वह नाभिरूप पर्वत पर आरूढ़ होता है। जैसे बसूला आदि द्वार 
अक्न-अत्य्ञ के छित्र-भित्र होने पर प्राणी विहल होता है, वैसे ही इस 
अवस्था में प्राणी दु:खी होता है। महा झंझावात में पढ़ने से नगण्य तृण 
औ जो दशा होती है, वाताशय में जाने से जन्तु की भी वही दशा होती 
है। वह वात (वायु) अग्नि के समान अत्यन्त उष्णस्पर्श और अत्यन्त 
रूश्ष होता है। कु 
कुछ काल वाताशय में स्थित होकर फिर उसका पाक के लिए 
_जाठगग्नि में सन्निवेश होता है। उस जाठराग्रि में अत्यन्त पाचित होने पर _ 
भी वह मस्ता नहीं। पाक के पश्चात्‌ उस आत्मसंश्लिष्ट अन्न के उत्तम, 
मध्यम और अधम तीन भाग होते हैं। अधम भाग पुरीष बन जाता और 
मध्यम भाग त्वचा, रक्त, मांस, मेद, अस्थि, मज्जा आदि रूप को 
किक है बड़ी कठिनाई होती है 


परे संपर्ष और शान्ति 3.| 


देहल्यापी त्वचा में उस आजऋरस का सझ्ार होता है। इस एक-एक 
अवस्था में अत्यन्त दुस्तर दुख होता है। साड़ियों में प्रवेश और उसके 
निर्गम, त्वचाओं में पहुँचना आदि एक-एक अवस्था मरण के समान 
दु:खदाकिनो है। त्वचा से पुन: रक्तपाव की ऋ्ाप्ति होती है। लाक्षारस के 
समान रक्त ऐसा भयावह होता हैं कि बहुत से जीवों को उसके दर्शनपात् 
में मूर्ख आ जाती है। यहीं रक्त घनीभृत होकर शाल्यली-कुसुम के 
समान मांस बन जाता है। पश्चात्‌ भेद बनता है। बुद्धि और प्राण के 
सम्पर्क से मांस द्वारा घृत के समान उत्पन्न होने वाला तत्व मेद है। उस 
मेद के द्वारा शरीरगृह के स्तम्भभृत अनेक अस्थियाँ उत्पन्न होतीं है। 
अस्थियों के भौतर सारभूत मज्जा बनती है। जिस समय पिता का शरीर 
कामवहि से सन्तप्त होता है, उस समय शरीरव्यापिनों मज्जा अपने 
सारभूत तत्व शुक्र का त्याग करती है। वह इतना उल्वण और दुस्यह 
होता है कि उसे पिता सहन नहीं कर सकता। गर्भधारण के दसवें मास 
में गर्भिणी के लिए गर्भ जिस तरह दुस्‍्सह होता है, उसी तरह मज्ञासाररूप 
पिता का गर्भ भी उसके लिए दुस्सह हो जाता है। जैसे आर वनस्पति 
अपने कोटर में अग्नि की सत्ता सहन नहीं कर सकता, वैसे हो जनक 
उस गर्भ को सहन नहीं कर सकता। जिस तरह शत्रुकृत अभिचार से मन 
चंचल हो उठता है, उसी तरह कामाग्रि के ताप से पुरुष का मन चडल 
के जल कक 40 
वह रेतस्‌ पारदरस के समान कहीं 
जय मल शक है छोड वे कत थे 
मधुर त्रतीत होता है उसी तरह कामोद्रेक से नारोदेह में सुख प्रतीत 
होता है। जैसे भंगापान या मदिरादि-पान से उन्यत्त मन में स्वाटररहित 
पदार्थ में भी स्वाद भासित होता है, वैसे हो निकृष्ट वस्तु में भी 
उत्कृष्टता का भान होता है। दुर्गनधयुक्त श्लेष्मा, पृत्कार और लालादि 


में कामी को चन्द्रमा 70777 'भान होता है। मलपूर्ण ने में 
मम्मे पर 


प्राणी को गति और आगति 


काभी को भधुरता ही प्रतोत होती है, पायु के समान अघर भी कामी को 
अधुर ही घतीत होते है। तम के समान केश आनन्‍्दकारी एवं मांसगर्य 
स्तन में अमृतपूरित हेमकुम्ण की कल्पना होती है। मांसल या निर्मास 
उदर बशुकर-उदर के समान विष्टा-मृ्र का आलय है। फिर घो वह 
कामप्रेत से आर्त कामुक के आनन्द का कारण होता है। इसी तरह 
जयुरूप नदी के तट स्वरूप किश्ठादि के अनुलेपित नितम्ब तथा जघन 
सक्त-मांसमय होने पर भी कामी को रम्य प्रतीत होते हैं। धगन्दखण के 
समान मूत्रगन्ध से दूषित योनि प्राणी के लिए स्वर्ग के सदृश प्रतीत 
होती है। इसी तरह कामी को अपने ही कामदोष से नारी के उरू 
आदिकों में स्वर्ण रम्भास्तम्भ की प्रतीति होती है। जैसे पुरुष को नारी 
में वैसे हो नारी को पुरुष में रम्यता, सधुरता प्रतीत होती है। 

इस तरह कामाग्रिजन्य पित्त के कुपित होने पर कामी धर्म, 
अधर्म दिन-शात कुछ भी नहीं जानता। सुदृद, मित्र आदिकों को देखता- 
सुनता हुआ भी अन्ध और बधिर हो जाता है प्राण से दुर्गन्‍ध का 
अनुभव करना हुआ भी प्राणरोगी के समान कुछ नहीं जानता। पण्डित 
भी जड़ हो जाता है। पाद-पाणिमान्‌ होने पर भी कुणी और पंगु के 
समान हों जाता है। सप्राण भी मृतवत्‌, भूतिमान भी दरिद्रवत्‌, प्रभु 
होकर भी काम के कारण भृत्यवत्‌ हो जाता है। बुद्धिमान्‌ भी दुर्बृद्धि 
सुमना भी निर्मना, साहंकार भी निरहंकारवत्‌ हो जाता हैं। वीर्यरूप गर्भ 
को घारण करनेवाला, कामज्वर के वशौभूत नर इस प्रकार की विगर्हित 
शोच्यतम अवस्था को प्राप्त हो जाता है। 


कामाविष्ट नर नेत्रों से ललना का हो पान करता है, कानों से 

उसी को सुनता है, प्राण से उसी को सूंघता है, रसना से उसी का 

सजस्बादन करता है, त्वचा से आदरपूर्वक उसी का स्पर्श करता हुआ 

सुखकरी वाणी बोलता है। टेवता और गुरु के समान उसी का अनुगमन 
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कुषित 
होकर विषादि द्वारा वह पति को मार देती है। यदि परकोया है, तो 
उसके पति या थ्राता आदि द्वारा जार का मरण सम्भव है। यदि विरक्त 


ब्रणी की गति और आगति 


पादप के समान काम क्षण सें ही नष्ट हो जाता हैं। काम के न होने पर 
क्रोध भी नष्ट हो जाता है। काम या इच्छा का निषात होने पर ही द्रेष 
या क्रोध उत्पन्न होता है। इच्छा न रहने से क्रोध की उत्पत्ति का कोई 
कारण नहीं रह जाता। विवेकरूप वड्ि के काम क्रोध के समूह नष्ट होने 
पर आनन्दात्मा भगवान्‌ भ्रसन्न होते हैं। विवेकियों का कहना है कि, 'हे 
काम, मै तेरे मूल को जानता हूँ। तुम संकल्प से उत्पन्न होते हो, संकल्प 
के त्याग देने पर तुम मुझमें न हो सकोगे' 

उपर्युक्त विज्ञान से रहित, कामरूपी पिचास के व्याकुल सर्पदश 
के समान प्राणी कुछ भी नहों जानता। कामरूप ग्रह के आवेशवश 
उपस्थ सर्प के भक्षण से रेतस्वरूप गर्भधारण के खेद से पितारूप गर्भी 
उस रेतोरूप गर्भ का त्याग करना चाहता है। अन्न-पत्यक्ष से निकला 
हुआ रेत दुग्ध से निर्गत मक्खन से समान सर्वशरीर का सार है। उसे 
धारण करने में असमर्थ वह (पुरुष) उसका नारौयोनि में त्याग करता है। 
जिस तरह भार से आतुर जन्तु भारत्याग से सुखी होता है, उसी तरह 
गर्भ त्याग से गर्भी सुखी होता है। ग्रह से आविष्ट जन्‍्तु जैसे ग्रहनिर्गम 
से सुखी होता है, वैसे ही गर्भत्वाग से प्राणी सुखों होता है अजीर्ण 
भोजन जिस तरह प्राणान्त आपदाओं को उत्पन्न करके निकलता है, 
उसी तरह रेत भी सम्पूर्ण बल को क्षोण करके निकलता है। जैसे 
अतिसार प्राणी के सर्वतेज का अपहारक होता है, वैसे हो रेतोनिर्गम पी 
बल तथा वीर्य का अपहारक होता है। 

'शरौर में रेत रहने पर उसौ से 'ओज' नाम “अष्टमी अवस्था” 
उत्पन्न होती है जिस ओज के द्वास प्राणी तेजस्वी और दीर्घजीवी होता 
शा अवशेष से वैरूपकारिणी जय और मृत्यु पर विजय 
मिलती है, तब बल शीघ्र नष्ट होता, ब्रह्मलोक की प्राप्ति होती है, 

ने होती. देश 


4 संघर्ष और शान्ति | 
अप्नागल्भ्य के कार 
सी में त्वाग करता है। हर चल के हेतु तेज को मायापोहित मूद 


मम कन्‍्ण ही ) इस तरह योनि में रेत त्याग हो जीवात्या का 
योनिगत गर्भ की नानाविध अवस्थाएँ 
का कारण होती है। पुरुष के गर्भ को री सिरे का 22 आय 
उसका नानाविध उपचारों से सत्कार करना चाहिए। पुरुष के दुःखदावी 
रेतस्वरूप गर्भ धारण को अपने में धारण करके यह पुरूष का परप 
उपकार करती है। गर्भरूप से ग्धों का ही सर में प्रवेश होता है, अतएव 
'जाया' पुरुष कौ जननी भी कहलाती है--जायते पुतरूपेण पुमान्‌ 
अस्यां सा जाया' गर्भीणी जिसे गर्भाधान काल से लेकर अपने आतंव 
रज के साथ एकता को प्राप्त रेत को अपने देह के समान ही धारण 
करती है, वह जीवात्मा कौट, वि्ठा आदि से घर जहर में अत्यन्त 
दुःखों को भोगकर योनि द्वारा पुनः बाहर आता है। इन्हीं सब अनन्त 
दुःखो से छुटकारा पाने के लिए ब्रह्मशान को इच्छा कौ जाती है। 
"सावधान होकर शास्वोक्त धर्म का अनुष्ठान किया जाता है। मरण में 
तथा विभिन्न नरकों के उपयोग में जो दुःख प्रसिद्ध है, उससे कोटि- 
कोटि गुणित दु:ख योनि यत्त्र में होता है। योनि में प्रवेश और उससे 
निर्गम में मरण-दुःख से सहस्रों गुना अधिक दु:ख होता है माता के 
उदर मैं निवास नरक से अधिक भयावह है। 
गर्भवास के अनन्तागत दुखों का वर्णन भी रोमाकारी है। योनि 

था माता का उदर एक प्रकार से वि्ठा और मूत्र का आलब है। 
दौर्गन्ध्ययुक्त मय और रक्त से वह गृह लिप्त है। कफ, पित्त आदि 
विविध खवाले धातुओं से चित्रित है। मांसमयो ही उस गृह की भिएि 
है। अनियमित कीटरूप सर्पों से अक्ीर्ण तथा विविध व्यधिरूप बिच्चुओं 
से बह भरपूर घिए है। माता के भरणहुप महाबा से विविध 

ज आल 


की आणी की गति और आगति कक 

पड़े हुए व्याकुल कोट कौ जो अवस्था होता है, 
जीव को होती है। कोई-कोई जातिस्मर योगी 2०३ २०० 
वेदनाओं को स्पष्टरूप से स्मरण करते हैं। गर्षवास के अनन्त दुःखों का 
वर्णन अशक्‍्य है। अज्ञान, असामर्थ्य, क्षुघा: पिपासा और अनेक जन्मों 
के दुःखों को स्मृति गर्भवासी जौव को अधिक-इँधत करती है। 

गर्भ से जाकर रज और रेत के सम्पर्क से कलल, मांस, ग्रन्थ, 
शिर आदि विविज्न अवयवों के बन जाने पर पसूतिवायु के द्वारा 
गर्भासन और जशयुफट का त्याग होता है। मेढ़क के समान, इतस्तत: 
हाथ, पैर और गात्र के संचालन से बालक मानो माता के पेट को 
फाड़ने का प्रयत्न करता है। कभी कुक्षि, कभी हृदय तो कभी योनियल 
की ओर बन्दर के सदृश भटकता हुआ गर्भ-शिशु माता को कष्ट 
पहुँचाता है। सर्प से ग्रस्त मेढ़क के समान दुःखी जन्‍्तु प्रसतिमारुत द्वारा 
बाहर लाया जाता है। आरा से भी सहल्नरगुणित कर्कश और स्वल्प 
छिद्रवाले योनियन्त्र से निकलने में जीव को बड़ा ही दुःख हता है। 
कौटयुक्त भयंकर ब्रण में जैसी व्यथा होती है, बालक के योनियल से 
आने से माता को भी उसी प्रकार का कष्ट होता है। पेट के ब्रण में जैसे 
सम्पर्क रहने से कष्ट होता है, वैसे ही पेट में गर्भ रहने से माता को कष्ट 
होता है। सड़े दुर्गन्धित ब्रण को फाड़कर सर्प को निकलने से जैसे सुख 
होता है, वैसे ही शिशु का जन्म होने से मता को सुख होता है। मल- 
मूत्र के अवरोध से जैसे पुरुषों को दुःख होता है, वैसे ही गर्भधारण से' 
स्त्रियों को दुःख होता है। इसी प्रकार पुरुषों को मल-मूत्र के विसर्ग में 
जो आनन्द होता है, वही माता को गर्भ का प्रसव कर देने पर होता है। 
बीस अंगुल का लम्बा और वितस्तिपरिमाण का चौड़ा जीता हुआ कौड़ा 
पुरुष के पेट में रहने से जितना कष्ट उसे हो, उतना कष्ट गर्भवती खरी 
को होता है। वही कीट पुरुष के पायुमार्ग से निकलने पर उसे जितना 
भयंकर कष्ट हो सकता है, उतना हो स्रीं को होता है। षोडश नह 
छिद्रवाले गोल आरा से निकलने पर हमलोगों को जैसे कष्ट हो 

ध् कष्ट योनियन्र के निकलने में शिशु को होता है। 


वैदक कर्म का अधिकारी कक बम ०4 
दा हो अिकिल्य भवोण को विकितया की जाती है बल, 
भय, मोह, ्षुघा, पिणासा, निद्रा, विटमु् बाधा ये आठ दोष देहियों के 
लिए अचिकित्स्य हैं। सात्विक लोग मोक्ष कौ इच्छा करते है, राजस 
लोग मोक्ष के साथ-साथ विषय की भौ इच्छा करते हैं और तामस 
उ्यि केवल विषय को ही इच्छा के है, पल इच्छरात्य कोई भौ 
नहीं है। सात्विक पुरुष विष से द्ेष करता है, एजस वैँरी से भी और 
'तामस केवल वीं से द्रेष करता है। स्ात्विक को आत्पा का अज्ञन, 
राजस को विद्यादि का अज्ञान और तामस को सर्वत्र अज्ञान खता है। 
श्रुधा,तृषा, निद्रा आदि सभी को होते है। ब्रह्मतिज्ञान के बिना इस अनर्थ 
परम्परा से छुटकारा नहीं है, विशेषकर मानुषजन्म इसी के लिए है। 

उत्पन्न होते हो बालक दूध चाहने लगता है, जाना प्रकार का 
शब्द करता हुआ धरणीतल में पड़ा कहता है। जैसे जीव गर्ष के अंगादि 
चालन में स्वतन्व नहीं, वैसे हो बाल्यावस्था में भी वह मत्कुण मशकादि 
के निवारण में असमर्थ रहता है। शरीर में खर्जु होने (खुजलाने) और 
उसके निवारण में असमर्थ होने पर वह गेने लगता है, इच्छानुसार 
अन्नपानादि भी प्राप्त नहीं कर सकता। वह कण्ठ के अस्पष्ट खने से 
बोलता हुआ पी स्पष्ट नहीं बोल नहीं सकता, दुःखो होकर केबल जोर 
से “माँ माँ' पुकारता है। माता कभी शब्द सुनकर आती है तो कभी 
कार्यान्तरव्यासक्त होने से नहीं भी आती। बालक के शरीर में 2 हे 
लाला आदि लगे रहते हैं। माता कभी उसे घो-धाकर साफ़ कर देती है 
तो कभी नहीं भी कर पाती। वह बालक कभी व्यर्थ हो हैसता तो की 
व्यर्थ ही रोता भी है। मूढ़ता से विष्ठादि भी खा जाता है। बोलने- 
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दृषर-उचर चटकता है। उन्मत्त 

अस्तु उठा लेता है। वह घूलिघूसरित 

ज्यर्ष हो किन्हीं बालकों से ब्रेम वा वर कर लेता है। घर में अनुपस्थित 
वस्तु मांग बैठता है। राजा के समान निश्चिन्तता से उच्च वस्तु की 


आकांक्षा करता है। उसके न मिलने पर खाता नहीं और रोने लगता है। 
इस तरह कौंमार अवस्था में नानाविध दुःखों का अनुभव खरके वह 
आणी कोेटि-कोटि दु:खों की खान यौवनावस्था को प्राप्त होता है। 
बौवनावस्था भी खो पुरुषभेद से अनेक दुःखों का कारण होती 
है। युवती स्रौ को पति आदि से भय रहता है। पराधौनता तथा विविध 
कार्य-व्यग्रता हर समय शिर पर चढ़ी रहती है। जैसे कामी पुरुषों को 
व्यू की इच्छा होती है। वैसे हौ वधू जन को कामी की इच्छा होती है। 
किन्तु पति आदिकों तदा कुलधर्मलोक के भय से निरुद्ध होकर वे 
खोजन शृढ्वलाबड काल व्यतीत करते हैं पुरुषों की अप्राप्ति, प्राप्त 
'ुर्बों को अनिच्छा और पुत्र की इच्छा से गर्भ-घारण द्वारा युवती नारी 
थक में गिरतो है। इसो तरह युवक पुरुष को भौ-शासज्ञ हुआ 
ही का भव-पिता आदि का भय--और मूढ़ हुआ तो--राजा 
तप काश ० है। घन आदि के न रहने से पराधीनता 
या भ्राप्ति में भी विविध कष्ट होते हैं। कुल, 
हिल, एन और चौक व मी को ठ्त बना दे है अवन्‍वर्सदित 
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करता है, उनसे लड़ता, ताल ठोकता, चिल्लाता, 
रहता है। वह दुर्ात्त अहंकारी होकर निःघास लेता हो 
ज्ञानशुन्य, वधूजनपराधीन वह विलासार्थ दूसरों के 
इच्छा काता है। छत के कर्क कई 
'शास्रविर्द्ध आचरण, गृह, क्षेत्र, कलत्र आदि में आम, 
(२२३४० मण्डूक पर शौघ्र हो कालसर्प का आक्रमण होता है। कन्ता 
आवृत दु:खाकर युवक पर शीघ्र ही (श्वितृणी) उज्ज्वल कुचिन 
१4४ बालन, होता है। धर उसके संगम से ब्ेत हो जाता 
'शक्तिहीन और कुरूप, दुःख-शोक 'समावृत वृद्ध पुरुष विस्परणशौल 
हो जाता है। लोक उसका अपमान करने लगते हैं कास, श्रास का भौ 
प्रकोष हो जाता है। आहार-विहार के वैषम्य से, विलासी जीवन व्यतीत 
करने तथा जन्म जन्मान्तर के उच्चातच विविध पातकों के कारण उस्े 
ऐसे- ऐसे भयंकर रोग उत्पन्न होते है, जिनके देखने और स्मरण कनेमाव 
से घोर वरास होता है। डावरर, बैच्यों के चिकित्सालयों में जाकर वहाँ का 
वाताववण देखने और आयुर्वेदोक्त व्याधियों के श्रवण से भी प्राणी का 
चित्त उद्ठिग्र हो उठता है। वृद्धावस्था में प्राणी यौवनकाल के अपने सुकृत- 
दुष्कृतों को याद करता है और अपनी अन्तरात्पा को कोसता है कि “मैने 
कितने भयंकर-भयंकर पाप किये हैं? उनका फल क्‍या क्या भोगना 
पड़ेगा? पुत्र-पौजादि भी वृद्ध का आदर नहीं करते। जब विद्वान्‌ और 
धनवान्‌ वृद्ध कौ भी ऐसी ऐसी स्थिति होती है, तब मूर्ख और निर्धन 
के सम्बन्ध में तो कहना हो क्या? प्राणी बाल्यकाल में जिस अवस्था 
को भ्राप्त हुआ था, वृद्धावस्था में ठौक उसी में पुनशवर्तन करता है। 
विशेषता यह है कि बाल्यकाल में शक्तिहोन, मल-मूत्रदि से लिप्त बालक 
को देखकर लोग निन्‍्दा या घृणा नहीं करते। किन्तु तामस, शक्तिहोन, 
मल-मूत्रादि समावृत, नासिकामल मक्षिकाक्रान्त, दन्तविहौन, प्रकम्पित 
वृद्ध को देखकर लोग घृणा और निन्‍्दा भी करने लगते हैं। विषय को 
अप्राप्ति तथा असामर्थ्य के कारण भी वृद्ध में इच्छा बहुत होती है, सबब 
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के ज्रति स्नेह और दुजन के अति विद्वेष भी बढ़ जाते है। 

यौजनकाल थें तानारिघ पुण्यों से अपने प्रतीकदेहस्वरूप पुत्र को 
उत्पन्र किया था। इस वृद्धावस्था में वह अपने द्वारा अम्रम्पादित या 
अर्द्धसप्पादित वज्ञ भूतसुखादि का सम्पाटन करने के लिए उसी पुत्र को 
अपना प्रतिभू (प्रतिनिधि) बनाकर परलोक यात्रा के लिए सूक्ष्मदेहरूप 
रुघ प्रस्तुत करता है। पुण्य और पाप ही उस (रथ) के चक्र और दुःख 
हो पाथेव होता है। प्राण ही पुष्ट घोड़े होते है। बुद्धिरूप काठ से ही वह 
रब निर्मित है। कास, श्वास, हिक्का आदि द्वारा अपार दुःखों को 
शोगकर, मोहित होकर वह दुःखाकर शरीर को छोड़ना चाहता है। उस 
समय भी दु:खौ होकर वह जीव पुत्र, कलत्र आदि का स्मरण करता है। 
मरण के ढद्ेग से उसे महान्‌ आस और कम्प होने लगता है। बन्धुवान्धव 
श्रो चारों ओर से हिंसास्थान में एकत्र पशुओं की तरह विविध वार्ता 
करने लगते हैं। बहत्तर हजार बिच्छुओं के एककालावच्छेदेन काटने 
और डंक मारने से जितना दुःख होता है, उतना ही दुःख मुसूर्ष को 
देहत्याग में होता है। हाथ-पैर पटकते, मूर्छित, मरणासत्न प्राणी को 
टेखकर स्वजनजन वैसा ही शोक करते हैं, जैसा आतुर काक को 
देखकर दूसरे काक। ग्राम शूकर के समान घुरघुणाते हुए प्राणी को 
मृत्युरूप व्याध बाँधकर अत्यन्त दूरदेश में लें जाता है। कालपाश से 
बंधा हुआ प्राणी जालबड्ध कपोल के समान अत्यन्त दीन हो जाता है। 
बड़िश- (मछली मारने की वंशी में लगे हुए सांस के) भक्षणार्थ आयी 
मछली को जैसे उग्रबुद्धि धीवर पकड़ लेता है, वैसे ही पुत्र, क्षेत्र आदि 
संसार-सुखों के भोग में आसक्त श्राणी को मृत्यु पकड़ लेता है! मुमूई 
पाणी संसारवन यें हरिण-शावक के समान है। कालरूप व्याघ व्याधिरूप 
आण से उसे मारता है। स्वेद से मुमूर्षु का शरीर गौला हो जाता है। उसे 
सैकड़ों हिचकियाँ आने लगती हैं। उसकी हद देखकर भी किए 
उन को करुणा नहों आती संसार के कुटुम्बी लोग नाना 


करे है। रलेष्पा से उसका कण्ठ अरब जाता है। और उसमें 
... पाठ होने तगते। इसी कोष झास आल कपब का देण 
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हे खा कक छू रे 
कष्ट होता है, उससे भी अधिक कश मुमूरए को मरणकाल में होता है। 
इसके पक्षात्‌ दुर्मागगामो प्राणियों को नरक में भयंकर दुःख होते 
है। मुपूर्ष॒ आणो बार बार मूर्च्छा को प्राण होता है, कभी-कर्षो जाग 
जाता है। वह दारुण वमकिंकरों को देखकर भीत होता और आँसू 
बहाता तथा भव से विट्‌मृत् (वि्धा-मूव) भी त्याग देता है। कभी जोर 
से चिल्लाता है। अत्यन्त लम्बे लम्बे, काले, भयंकर मुख और बब्बर 
केशवाले, हाथ में चाबुक और पाश लिये हुए यपकिंकरों को देखकर 
मुमूर्ष कांप उठता है, वह मुख से फेल तथा मल छोड़ने लगता है। 
यमकिंकर उस समय उस मुमूर्षु को इस प्रकार भर्त्सना करते है-- 
“घिककार है, तुम्हें, जो मनुष्यदेह पाकर भी अपना कल्याण न 
किया। शत्रु मित्र मध्यस्थ की कल्पनाओं में डूबे रहे। वस्तुतः स्वयं तुम 
अपने शत्रु हों, क्योंकि अपनी आत्मा को बंधन से छुड़ाने का तुमने 
अयल्ल नहीं किया। जो अपने ग्रतिकूल हो, वहीं मन वचन-कर्म से दूसरों 
के लिए करना आत्मशपुत्ता है। परपीडक प्राणी को जौते समय दूसरों से 
और मरने के बाद हमलोगों से भय रहता है।' 
वास्तव में ऋणियों का यह देह माता-पिता का मल हो है और 
अत्यक्ष भी मृत्र-बिष्ठा से पूरित है। यदि यह काले या गोरे चर्म से आवृत 
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न हो, तो काक, गृश्र, सक्षिका आदिकों से मांस, रूषिर तथा विष्ठा-मुत् 
के समान ही घिरा रहे। वैसी स्थिति मे प्रत्येक प्राणी को दण्ड लेकर 
काक, गृष्र, मक्षिकाओं के निवारण यें ही लगे रहना पढ़े-- 
'यदन्तरस्थ देहस्य बहि: स्याच्व तदेव चेतू। 
दण्डबह वारपेयु: शुनः काकांक्ष मानवा:।। 

अमदूत उससे कहते हैं कि विनाशौ और कृतप्न प्राणी अस्वाधीन 
होकर हजारों 'ुच शज ३ आए जल मै किय कक आ 
देह बिनाशौ और कृतघ्न है, क्योंकि हजारों वर्ष इसको खूब उत्तमोत्तम 
पक्‍्वात्र खिलाओ, दिव्य, भूषण, बसन, अलंकार पहनाओ, सुगन्धित 
इत्न-फुलेल लगाओ, तो घौ अन्त में छोड़कर चला जाता है। यह स्वयं 
हजारों तरह के परिणामों वाला है। यह सदा दुःखकारी तथा स्वार्थ का 
बिनाशक है। इस मिध्या, विनश्वर, अपवित्र देह के पीछे तुमने जितने 
दुष्कृत किये, उनके फलस्वरूप तुम्हें दिनरात अनन्तानन्त दुःख मिलेंगे। 
देह के सुख के लिए दारा-पुत्रादि का आश्रयण करके तुमने कोई भी 
अच्छा कर्म नहीं किया। 

*सुकृत के अर्जन में बहुत हों धोड़ा कष्ट होता है। भगवान्‌ 
परमात्मा के चिन्तन में तो कुछ भी कष्ट नहीं होता, क्योंकि वे ते 
साक्षात्‌ सर्वसाक्षी आत्मस्वरूप ही है। तत्त्ववित्‌ लोग कहा करते हैं कि 
कुसुम मर्दन से भी आत्पबोध सुकर है। यदि निर्गुण ब्रह्म जानने में 
असमर्थ थे, तो सगुण ब्रह्म की हो उपासना क्यों न कौ? भगवान्‌ को 
उपासना में तो अत्यन्त आनन्द होता है। जिस सावधानी से तुमने 
सर्वदा दूसरों के दोषों का चिन्तन किया, उसी सावधानी से ब्रह्मात्मा का 
क्षणभर भी चिन्तन नहीं किया। दूसरों के विनाश के लिए तुमने जितना 
उद्धम किया, अपने स्वर्ग और मोक्ष के लिए उससे स्वल्प भी उच्चम 
क्यों नहीं किया? तुमने यह पाप एकान्त में किया और यह बलपूर्वक 
सब के समक्ष किया। इन सब के साक्षो आदित्य, चन्द्रमा, भूमि, वायु, 
अग्रि, आकाश, जल, हृदय, यम, दिन ग़त और दोनों सन्ध्याये है। मेरे 
समान बलवान्‌ इस लोक में कौन है यह समझकर पाप में प्रवृत्त प्राणी 

.._ को कौन शिक्षा दे? गर्व से पाप-कर्म में प्रवृत्त होकर मर्यादा तोड़ते हुए 


किले कर मर 
कर कल एंड शरीर क जाता | उसकी 
नहीं क इस शरौररूप एकादशद्वारवती पुरी में जिस मार्ग 
से परमात्मा ने भ्रवेश किया है, योगाध्यास, उपासना आदि द्वारा उस 
मार्ग से जो लोग जाते है, वे अवश्य अ्ललोक पाते है। चक्षु, शो 
आदि द्वारा निकलकर श्राणी स्वर्ग और दुष्कृति श्राणी दुष्कृति के 
कारण अधस्तन मार्गों से निकृष्ट लोकों में जाता है। 

खो आदि जिसके बिना मुख में एक ग्रास भी नहीं देते बे, 
उसके मर जाने के बाद बन्धु-भान्थवों के साथ वे ही आकण्ठ स्वादयुक्त 
पदार्थ भक्षण करते हैं। जिसे पहले कोमल, निर्मल, शुष्र शब्या पर 
सुलाया जाता बा, उसे ही प्रज्वलित अग्नि में डाल दिया जाता है। जिसे 
पहले मृदुलस्पर्शवाले गन्थपुष्पयुक्त हाथों से स्पर्श करने में भी पत्नी, 
बान्धवादि भयभीत होते थे, उसे हो तीक्ष्ण काषछों से स्पर्श करके जलाते 
हैं। जिसे घोड़े, हाथी, पालकी, रथ द्वाए ले जाया जाता था, उसे ही 
काष्ठों पर बाँधकर श्मशान पहुँचाया जाता है। पहले जो मंगलवादितों के 
साथ प्रयाण करता था, वहीं स्त्रियों के शोकयुक्त रोदन के साथ श्मशान 
में जाता है। जो लोग उसके आगे-आगे मांगलिक दधि, लाजादि वस्तु 
लेकर चलते थे, वे हौ उस मृतक के आगे सधूम अग्नि लेकर चलते है। 
जो क्षणघर के लिए पुत्र-भायांदि को नहों छोड़ सकता था, वहीं 
सर्वस्वत्यागी, परमविरक्त सा बनकर श्मशान को जाता है। व] 
लोक जिसके बिना एकक्षण भी नहों रह सकते थे, अब उसके बिता 


पड़ता है। जिसका चरणोदक बड़ी श्रद्धा से लोग शिर पर घस्ते थे, मरने 
के बाद उस पस्मत्रोतिय टै स्पर्श से स्नान करना पड़ता है। इस तरह 
अत्यक्षदोषयुक्त संसारकृप में निपतित महादु:खी प्राणी भी देवमाया से 
मोहित होकर कुछ नहीं समझता। 


घ्यु में ले जाया जाता है। यमलोक के दु:ख वर्णन करने में भी 
अशक्य हैं। शूकर तथा काक, गृश्न, आदि पक्षियों का महान्‌ उपद्रव 
यमराजपुर के मार्ग में होता है। बहुत से राक्षस नानाविध शख्ताखों से 
दी जज मी पहन हद पं पल कर भोगने के लिए 
जीवित रहता है। उसे पूय, विष्ठादि से भयंकर नदियों का 
लह्दन करना पड़ता है, उसमें बारम्बार डूबना भी पड़ता है। नक्र, 
मकरादि का भी भय रहता है। अग्नि, श्र, जल और सन्तप्त बालुकावाली 
पृथ्वी तथा उद्बेजक वायु आदि के कारण महान्‌ कष्ट होता है। असिपत्रवन 
आदि अत्यन्त भयंकर नरकों में + महादुःख पाता है, जिनका 
वर्णन इतिहास पुराणों में प्रसिद्ध 8०३ 

अनन्त, अपार नारकीय दुखों को भोगकर पुन: बीजादिभाव को 
आप्तकर प्राणी इस लोक में आता है। सुकृती प्राणी भी स्वर्गसुख 
भोगकर सुकृतान्त में निपतित होकर बादल आदि द्वारा फिर पाप-पुण्य 
के अनुसार इसी लोक में आता है। यही जीवों की गति है। 


. कर ही 


की रक्षा करना 'क्षेम: कहलाता है। भगवान्‌ सर्वानतरत्म 
भगवत्परायण प्राणियों के योग-क्षेम का निर्वाह करते है। हे 


जैसे अग्नाप्त लोकव्यवहारोपयुक्त वस्तुओं की प्राप्ति योग है, 
वैसे ही मोक्ष, अपवर्ग आदि के उपयोगी ज्ञान, समाधि आदि की प्राप्त 
भी योग ही है। शरणागति का भाव महानुभावों ने ऐसा वर्णन किया है 
कि जैसे गौ, अश्व का विक्रयण करनेवाला पुन: उनके भरण-पौषण की 
चिन्ता में नहीं पड़ता, उसी तरह अपने सर्वस्वसहित अपने आप को 
भगवान्‌ में समर्पण कर देनेवाले प्राणी को अपने लौकिक तथा पारलौकिक 
कल्याण की चिन्ता नहीं रहनी चाहिए। 

परन्तु क्या यह सब ऊपर के भावों के समान बनावटी हो सकता 
है? प्राणियों में देखा जाता है कि ऊपर से भगवान्‌ कौ शरणगति 2 
बात “'त्राहि मां शरणागतम्‌'” आदि शब्दों से की जाती है, परन्तु हर 
समय अपने भोजन, पात्र, धन, प्रतिष्ठा के अर्जन में व्यग्रता दिखलायी 
देती है। यह प्राणियों से हो ही नहीं सकता कि घर में आग लगी हो. 


8 श्यात या जप में लगा रहे। यदि किसी 
बह स्थिति हों जाव लो अवश्य हों भगलान्‌ उसके घर 


की आय बुझा देते है। आलस्य और अकर्मण्यतावश अपने कर्तव्यों की 
उपेक्षा करना एक बात है और भगवत्परायणता में विश्वविस्परण होने से 
बैसा हो यह दूसरी बात है। अपने यहाँ के कितने ही भक्तों के उदाहरण 
है कि उनके धगवद्भजन यें तन्‍्मय होने पर भगवान्‌ ने हों उनके 
कर्ततव्यों का पालन किया है। रावण, मेघनाद आदि राक्षसों को कवाओं 
में भी ऐसी बातें आती हैं कि वे लोग युद्ध के अवसरों में जिस सपय 
अपने यज्ञ या देवाराधन में बैठते वे, उस समय किसी बात के परवाह 
नहीँ करते के। तब उनका ध्यान, आराधना आदि भंग करने के लिए 
सुशौव के सैनेक की ओर से विष्न किया जाता वा। उस समय लोगों 
की यह धारणा थी कि यदि इनके निर्विष्न देवाराघन सम्पन्न हो गये, तो 
फिर इन पर विजय प्राप्त करना असम्भव हो जायगा। वे लोग भी घोर 
अपमान और कष्ट सहन करके भी अपने आराधन से नहीं उठते चे और 
यदि किसी प्रकार से उन्हें उठना पड़ा, तो वें उसे अपनी सफलता में 
बाधक समझते थे। 
सर्वत्र हो निजी प्रयाससाध्य कार्यों में भी प्राणियों को ईश्वर का 
सहारा रखना ही पड़ता है। द्रौपदी और गजराज का जब अपना और 
अपने रक्षकों का सहारा टूट गया, तब फिर भगवान्‌ के बिना उनका 
और कौन रक्षक हुआ। आलसी एवं अकर्मण्य नहीं, किन्तु भगवान्‌ का 
भक्त अपनी भक्ति से उन अनन्तकोटि ब्रह्माण्डनायक भगवान्‌ को भी 
अपने वश में कर लेता है, जिसके श्रूविलास से माया अपरिगणित 
अल्याण्डों का सृजन पालन एवं संहरण करती है। उन भक्तों का कौनसा 
ऐसा कार्य अवशिष्ट रह सकता है, जो भगवान्‌ के कृपा कटाक्ष से न 
हो सके? सच्चे पक्तों की प्रार्थना से समाज एवं एक देश का हो नहीं 
विश्वभर का कल्याण हो सकता है और हुआ है। परन्तु उस प्रकार को 
योग्यता और प्रार्थना तत्यसस्‍ता जब तक नहीं है, तब तक हम अपने 
बट ' अनेक लौकिक स्वार्थमय करो में प्रवृत्त होते हैं। जब तक प्राणी को 


६८ संघर्ष और शान्ति 


भोजन पानादि नानाव्यवहारों का स्परण बना रहता है, तब लक के लिए. 
घना मायेक॑ शवर्ण ४ का अधिकारी नहीं 

॥ इस काल में तो ''मामनुस्मर युद्ध छ'' के अनुसार धगवल्तफरण 
के साथ कर्तव्यकोटि में उपस्थिष समस्त लौकिक-पारलौकिक को के 
करने में प्रवतवशौल होना चाहिए। “कर्मण्येवाधिकारस्ते"' >कुरु 
कर्षैंव तस्मात्‌ त्वं” इत्यादि कचनों से भगवान्‌ ने स्पष्ट ही कहा है कि 
गरगद्रेषविहौन होकर वैयक्तिक और सामूहिक कल्याणदृष्टि ने अपने 
कर्तव्य कर्म के पालन में शाखानुसार हो संबद्ध रहो। 

वेदशास्रों पर आस्था और श्रद्धा रखकर उनकी आज्ञानुसार 
चलने से लोक-परलोक भगवदाराधन, भगवत्सत्नता सब कुछ सुलभ 
हो जायेगा। व्यष्टि लौकिक, पारलौकिक ऐसा कोई भी अभ्युदय या 
कल्याण नहीं है, जिसका वेदशास्त्से सम्बन्ध न हो। देह, इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि, अहंकार कौ सभी हलचलों या चेष्ठाओं का औचित्य, सौछव 
असौष्ठव सम्यत्तव, अस्रम्यक्त्व वेदशास्र से हो निर्णोत होता है। 
अज्ञापराध से यदि कोई साधारण निषिद्ध कार्य हो जाय, तो इतने से ही 
दूसरे किसी बड़े निषिद्ध कार्य का अनुमोदन कदापि वाज्छनौय नहीं हो 
सकता। सर्वया शास्त्रों की दृष्टि से चलने पर कुछ भी अग्नाप्य नहीं है। 

संसार में बहुत से ग्रन्थों कौ अच्छाई-बुराई उनके प्रतिपाद्य विषय 
की अच्छाई-बुराई पर अवलम्बित रहती है। परन्तु वेदशास्र की यहीं 
विशेषता है कि वहाँ विषय की अच्छाई-बुराई वेट शास्र की सम्मति- 
असम्मति पर ही निर्भर है। उन शास्त्रों के आधार पर ही यह भी विहित 
होता है कि बहुत से ऐसे भाव हैं जो स्वयं दूषित वस्तुओं के संसर्ग से 
दृषित नहीं होते किन्तु दृषित वस्तु हो उनके संसर्ग से भूषित हों जाती 
है। भगवान्‌ कौ ठौक अशाधना और प्रार्थना समस्त दोषजालों का 
उन्मूलन करके प्राणी को सन्पार्ग पर ला सकती है और वैयक्तिक, 
सामूहिक, लौकिक, पारलौकिक सब भ्रकार का कल्याण सम्पादन कर 


सकती है। यह तो सभी को मान्य है कित सदबुद्धि से हे सल् बकआ 


>> प्रार्थना का प्रभाव ६९ हे 


प्रवृत्ति और सब प्रकार का कल्याण है। परन्तु वह सदबुद्धि ही कैसे 
प्राप्त हो? सत्कर्म से सदबुद्धि और सदबुद्धि से सत्कर्म माना जाय तो 
फिर अन्योउन्याश्रय दोष आता है। सत्पेरणा से सत्कर्म का पक्ष यद्यपि 
ठीक ही है, फिर भी सत्प्रेरणा का आदर करने की सद्बुद्धि वहाँ पर भी 
अपेक्षित रहती है। अतएव अपने यहाँ सर्वप्रधान गायत्रीम्र द्वारा 
सदबुद्धि और सत्प्रेरणा के लिए भी भगवान्‌ की प्रार्थना का ही संकेत 
मिलता है। समस्त पुरुषार्थों सभी कर्त्तव्यों का एकमात्र मूल सदबुद्धि है। 
अतएब अपने देहदौर्बल्य, प्राणदौर्बल्य, इन्द्रियदौर्बल्य को सुनकर रोष 
नहीं होता परन्तु सदबुद्धि का दौर्बल्य सुनने से असहाय क्षोभ उत्पन्न होता 
है। इसलिए सदबुद्धि, सत्पेरणा के लिए भगवान्‌ से ही प्रार्थना को जाती 
है, जिससे समस्त पुरुषार्थ सरलता से अपने आप सिद्ध हो सकें। 


कहा जाता है कि अद्वैतवाद को कैवल्य मुक्ति पाषाणकल्प है, 
वहाँ किसी भी प्रकार का सौख्य एवं उसकी सामग्री नहीं होती। भगवान्‌ 
को मंगलमयो लीलाओं का जहाँ मम के 
हो क्यों भावुकों का तो यह कहना है कि मुक्ति से भी श्रेष्ठ भगवान्‌ की 
&० ५ इसलिए भक्तलोग मुक्ति कौ परवाह न करके केवल भक्ति 
चाहते हैं-- 


अर्थात्‌ धीर साधुजन एकान्तपक्त मेरे दिए हुए अपुनर्धव (मोक्ष) 
को भी नहीं चाहते। कुछ लोक भगवान्‌ के चरितमहामृतान्धि-परिवर्त से 
सर्वश्रमविनिर्मुक्त होकर अपवर्ग की भी रुचि नहीं करते-- 
न परिलषन्ति केचिदापवर्गमपीश्चर ते। 
चरितमहामृताब्धिपरिवर्तपरिग्रमणा: ।। 
भक्तिस्स की ऐसी अद्भुत महत्ता है कि मुक्ति का ब्रह्मानन्द भक्ति 
रसामृतसिन्थु के परमाणु की तुलना में भी नहीं आ सकता-- 


श्री भगवान्‌ कौ कथामृताब्धि का निरन्तर अवगाहन करते है, वे 
चतुर्वर्ग को तृण के समान समझते हैं-- 


सत्कथा मृतपाथोधौ विहरन्तो महामुदा। 
कुर्वन्ति कृतिन: केचिच्चतुर्वर्ग तृणोपमम्‌।। 
कुछ लोग कहते हैं कि प्राणी का जो जबतक जज 


'पिशाचों से पीछा नहीं छूटता, 
है 8८-५४; * ४० 'कूटता, तबतक घक्तिसुख का उदव 


साथ ही कुछ लोग कैबल्यमोक्ष का ही महत्त्व गाया करते हैं और 
भक्ति को एक अन्तःकरण-वृत्ति हौ कहते हैं। उनका कहना है कि 
इसौलिए सर्वत्र हो शा में प्राप्यरूप मोक्ष का ही विचार किया गया है। 
भक्ति तो एक साधनरूप से हो यत्न-तत्र आदरणीय जतलावी गई है। 
यदि ताल्विक दृष्टि से देखा जाय, दो दोनों हो ओर सार है। कमी यही 
है एक पक्ष दूसरे पक्ष की ओर ध्यान हो नहीं देना चाहता। इतना ही 
नहीं, किन्तु दूसरे पक्ष को घृणा की दृष्टि से देखता है। वस्तुत: शब्दों 
से भले हो कोई कह ले कि मुझे मुक्ति नहीं चाहिए, परन्तु जन्म, मृत्यु, 
जरा, व्याधि, शोक और मोहादिशतसद्भुलित संसार से छुटकारा पाना 
किसे अभीष्ट न होगा? क्या विकराल नेत्र-व्यधा और उदल-शूल व्यथा 
का मिटना मन नहीं चाहता? फिर सवोपद्रब तथा सर्वतापनिवृत्तिरूप 
मुक्ति से किसे अरूचि हो सकती है? हां, स्वस्वरूपभूत परमानन्दरसामृतसिन्धु 
अगवान्‌ से स्वाभाविक प्रीति भी कम महत्त्व की नहीं है। 

भगवच्चरणपद्ुजसमर्पणबुद्धया स्वधर्म से उतःकरण 
की शुद्धि होती है। उससे नित्यानित्व वस्तु का विवेक, तदनन्तर ऐहिक 
आमुष्मिक समस्त सौख्य एवं तत्सामग्रियों में 
उत्पन्न होता है। वैराग्य से ही शान्ति, दान्ति, उपरति, तितिक्षा, श्रद्धा 
और समाधानलक्षण प्‌ सम्पत्तियों का आंविर्भाव होता है। तब तीत्र 
मुमुका (मोक्ष की भूख) पिपासा (प्यास) के समान तीत्र मुपुक्षा (मोक्ष 
की) इच्छा व्यक्त होती है। आचायों का कहना है कि इस तरह मोक्ष की 
तीत्र आकांक्षा के बिना शुद्ध जिज्ञासा एवं श्रवण, मनन, 28 
तस्वसाक्षात्कार कुछ भी नहीं सम्पन्न हो सकता। तीत्र मुमुझषा 
श्रवणादि की सफलता हो सकती है। इस तर मुगदुल' नि है 

2 की उत्कट उत्कण्ठा एवं ज्ञान की उत्कट इच्छा 


छ्रे संबर्ष और शान्ति 


जहयसाक्षात्कार या मोक्ष का मुख्य मूल हैं और 
एवं 'टपप 
है। श्रौतस्मार्तअडलानिबदध चेष्टाओं से ्राणो की उच्छूद्धल चेष्ठओं का 


निरोध होता है। पाशविक काम-कर्मों के निरुद्ध होने पर प्राणी की शुद्ध 
कर्मों और कामों में स्थिति होती है। उनसे अन्तःकरण के शुद्ध होने पा 
हो स्थिर वैरग्य होता है, तभी चित्त को एकाग्रता होती है। एकाग्र यन 
से हो श्रवण, मनन, निदिध्यासन और तत्वसाक्षात्कार का सम्पादन हो 
सकता है। 

इस तरह जहाँ पहले-पहल मोक्ष की वांचा हो दुर्लभ है, तो फिर 
मोक्ष-स्पृहा-विनिर्मुक्त होने कौ भावना, कितनी बड़ी बात है? फिर भी 
अवश्य एक ऐसी स्थिति है, जहाँ प्राणी को गुणमात्र से निःस्पृह होगा 
हो पड़ता है। 

वशौकारसंज्ञक अपरवैराग्य से भिन्न एक परवैराग्य होता है, जो 
कि पुरुषस्वरूप-साक्षात्कार से होता है। गुणों से वितृष्ण होना हो उसका 
स्वरूप है। गुणों में सर्वश्रेष्ठ सत्तगुण है, सत्त्व का बी सर्वोत्कृष्ट दिव्य 
परिणाम है पजह्ाकाराकारितवृत्ति। उससे भी वितृष्णता होनी ही परवैरग्य 
है, क्योंकि यह (सत्तवपुरुषान्यताख्याति) वृत्तिपरिणामिनी, प्रतिसड्धमणशौला, 


भी क्यों न हो, वह सर्वया हेय पक्ष में ही है। अतः। उससे वितृष्णता 
ही के तरह व्यक्ति हो स्वात्मरतिलक्षण भक्ति का 
अधिकारी वस्तुत: ऐसी स्थिति पर मुक्त मुनौन्दों को 
ही हक मिटती है और वे हो कम मुख्य अधिकार 
है। वैसे तो भक्तिसुरसरि में सभी अवगाहन के अधिकारी हैं, एक पतित 
भी और एक मुक्त मुनीन्द्र भो। वस्तुत, भगवद्भक्ति से ही कर्मयोग, 
ज्ञानयोग, दोनों कौ सफलता होतो है। उसके बिना किसी 
सफलता नहीं, इसीलिए मधुसूदन सरस्वती ने कहा है कि 0 


हि 5 5म 5 द2 
. प्ले दोनों का उपकार करने के लिए. कर्म और ज्ञान दोनों के मध्य में, 
2५303 ॥47_ होती है, साथ हो वह दोनों का फल भी 


बही भक्ति दोनों को परिपुष्टि कसके स्वर्व हो दोनों के फलस्वरूप 
में भी व्यक्त होती है अर्थात्‌ वहीं भक्ति परमात्मस्वरूप में श्रद्धा तबा 
प्रीतिरूप में विराजमान होती है, फिर परमात्पस्वरूप साक्षात्कार के 
अनन्तर परमात्म-ऑतिरूप भक्ति होती है, परन्तु वह भक्ति जन्य नहीं है। 
नित्य प्रत्यक्‌ चिदात्मा सदा निरतिशय, निरूपाधिक परप्रेम का आस्पद 
होता है, परन्तु वहाँ प्रेम और ग्रेम का आश्रय एवं विषय पृथक्‌-पृथक्‌ 
नहीं हैं, तघी अत्यन्त अभेदवादी अट्टैतवादी वेदान्तो भो अपने निर्विशेष 
अत्यकुचैतन्याभिन्न परमात्मस्वरूप को समस्त प्राणियों के निरतिशय, 
निरुपाधिक परत्रेम का आस्पद मानते हैं। अत: ज्ञान के अनन्तर 
स्थलों में जो आत्मरति पद से कहा गया है, वह स्वात्पस्वरूप ही प्रेम 
है। भक्तिससायनकार ने भी द्रवीभूत चित्त पर प्रादुर्धृत निखिलससामृतमूर्ति 
भगवान्‌ को शुद्ध प्रेम कहा-- 

भगवान्‌ परमानददस्वरूप: स्वयमेव हि। 

मनोगतस्तदाकाररसतामेति पुष्कलम्‌।। 

“'रसो वै सः”” इत्यादि श्रुतिसिद्ध ससस्वरूप परमात्मा हो सर्व 
जगत्‌ का कारण है। कारण ही समस्त कार्यों में विराजमान होता है। इस 
रूप से रसात्मिका भक्ति स्वभाव से ही सर्वगत है। मुक्ति के विषय में यह 
भी कहा गया है कि भवबन्ध और मोक्ष दोनों संज्ञाएँ अज्ञान से है। 
वस्तुत: स्वप्रकाश सत्यज्ञानानन्दात्मा भगवान्‌ से भिन्न होकर कोई वस्तु 
नहीं है। स्वप्रकाश सूर्य में केवल दिन और ग़त की कल्पना है, विचार 
करने पर सूर्य से भिन्न होकर कोई वस्तु नहीं है। 

अजञानसंज्ञौ भवबन्धमोक्षौ द्वौ जाम वान्यौ स्त ऋतज़भावात्‌। 
... अजसचिस्थात्मनि केबले परें विचार्यभाणे तरणाविवाहनी।। 


हम न 
यदि बन्ध नाम कौ ३०% ही नहीं, तो फिर 


उसकी निवूत्त 
हो कैसे तात्विक हों सकती हैं? इसी अभिप्नाय से शुद्ध 
_आत्पस्वरूपपरिनिष्ित महापुरुष बन्ध और मोक्ष दोनों को ही अतात्विक 
समझकर सर्वीनिरपेक्ष होकर आत्परति सम्पादन करते है। 
न किरौधों न चोत्पत्तिन बड्ों न च साधक:। 
जज मुमुझ्यर्त वै मुक्त इत्येषा परमार्थता।। 
अर्थात्‌ वास्तव मैं न विरोध है, न उत्पत्ति है, न कोई बद्ध है न 
कोई साधक है, न कोई मुमुक्षु है, न कोई मुक्त है। अनन्त, अखण्ड 


बन्ध की निवृत्ति कल पक च 
बन्धनिवृत्ति सती हैं या असती? सत्स्वरूप कहने से उसमें साधन की 
व्यर्षता आती हैं, असत्स्वरूप कहें, तो खपुष्पादिवत्‌ साध्यता अनुपपतन्र 
रहती है। तीसरा पक्ष इसलिए अनुपपन्न है कि एक में सदसत्स्वरूपता 
अनुपपन्न है। इस तरह अनेक पक्ष उठने के बाद यह कहा गया है कि 
अधिष्ठानस्वरूप अन्तरात्पा ही बन्धनिवृत्ति है। परन्तु यहाँ भी सन्देह 
होता है कि आत्मा तो नित्य ही है, अत: यदि आत्परूप ही बन्धनिवृत्त 
है, तब तो उसके लिए साधनानुष्टान व्यर्थ हो है। इसका समाधान यह 
है कि ज्ञात आत्मा ही बन्धनिवृत्ति है केवल आत्पा नहीं। अत: साधनानुष्ठान 
से ज्ञानोत्पादन द्वारा आत्मा में ज्ञातता उत्पन्न की जाती हैं। 

इस पर भी यह आक्षेप होता है कि फिर तो उत्पन्न होने वाले 
अन्तःकरण वृत्तिरूप ज्ञान के नष्ट होने पर आत्मा की ज्ञातता भी 
अवश्य ही नष्ट होगी, अत: बन्धनिवृत्तिरूप मुक्ति भी अनित्य ही रहेगी। 
यह ठीक नहीं है, क्योंकि जैसे कारीरीयाग का फल आसनत्रकालविशि्ट 
वृष्टि न होकर आसन्नकालोपलक्षित वृष्टि हो है, वैसे हो ज्ञातता- 
उपलब्षित चिदात्पा ही बन्धनिवृत्ति है। तत्वज्ञान के पहले आत्या सावरण 
रहता है, तत्वज्ञान के उत्पन्न होने पर अनादि, आनिर्वचनोय आवरण _ 


4 हि भक्ति और मुक्ति ५ 
नह होने पर 


होने पर बही बेदान्त का प्रयोजन है। अतएव आत्वन्तिक अनर्थ की 
निवृत्ति एवं परमानन्द कौ भ्राप्तिरूप मोक्ष परमात्मस्वरूप हो ठहरता है। 
आ्रष्ति भी उसको उसी प्रकार है, जैसे विस्मृत कण्ठमणि कौ ग्राप्ति। 
अतएव प्रह्माद प्रभृति भक्तों ने अपने श्रीहरि को अपवर्गरूष माना है। 
अन्यथा यदि मुक्ति स्वप्रकाश परमानन्दरसात्मक भगवान्‌ से घित्र हो, 
तब तो अद्रैदवादियों का अद्दैतभक्न होना अनिवार्य ही होगा। 
शून्यवादियों के मत से प्रदीषकल्प विज्ञानात्मा का मिट (बुझ) 
जाना हीं मुक्ति या निर्वाण है, परन्तु वेदान्ती की दृष्टि से तो प्रदीप का 
भी बुझना अत्यन्त मिटना नहीं है। जो व्यापक अग्नि घृतवर्तिका के 
सम्पर्क से दाहकत्व-प्रकाशकत्वविशिष्ट प्रदीपशिखा के रूप में व्यक्त 
था, वही अपने सोपाधिक रूप को छोड़कर निरुपाधिक विशुद्ध अग्नि 
के रूप में अवस्थिय होता है। ठीक उसी तरह बुद्धि आदि उपाधि के 
सम्पर्क से जीवभावापत्न चिदात्मा सोपाधिक स्वरूप से मुक्त होकर 
निरुपाधिक शुद्ध स्वरूप में अवस्थित होता है। ऐसी स्थिति में स्वप्रकाश 
व्यक्तावापत्ति, शुद्ध स्वरूप यानी ज्ञान क्रिया निशवरण ब्रह्मरूप भक्ति 
भगवत्स्वरूप ही ठहरती है। अतएव 'ब्रह्माविदाप्रोति परम; अर ब्रह्म 
समशतुते' इत्यादि वचनों के अनुसार ब्रह्मप्राप्ति को ही ब्रह्मविज्ञान का 
फल कहा गया है। 


ते श्राप्रुतन्ति मामेव विशते तदलन्तरम्‌॥। 
इत्यादि गीताबचनों से भी यही तत्त्व सिद्ध होता है। यदि ब्रह्यल्प 
है मुक्ति है, तब तो ब्रह्म अनन्त परमानन्दरूप है, उससे भिन्न उससे 
बढ़ी दूसरी वस्तु की कल्पना भी नहीं हो सकती। निरतिशय बृहत्‌ एव 
स्वप्रकाश आनन्द स्वरूप ही तो ब्रह्म है। अतः जिस वस्तु में निरतिशय 
.._ बहता और निरतिशय आनन्दस्वरूपता की कल्पना होगी, वही बहस्वरूप 


जद संबर्ध और शान्ति 


आयगा। देसी स्थिति मैं मुक्ति से बढ़ी कोई वस्तु है र्न्‍ी 
गज जार 0 2 पार & कक नजर 
ओ ब्रह्म ये चित्र और जड़ा कुछ मानते हैं, यह उनकी श्रद्धमाव है, 
क्योंकि दृढ़, प्रमाणशुन्य अर्व में विवाद व्यर्थ होता है। वस्तु-तस्तु--. 

“अन्य परमाउर्द पूर्ण ख्रह्म सराठसप्‌” 

इत्यादि औसज्रागवत के पद्यों में परमानन्द पूर्ण पजढा को है 
'अगवान्‌ श्रीकृष्ण कहा गया है। इसके अतिस्त्त वेदों, उपनिषदों बरढ्यूरे 
एवं गौता का परम पर्यवस्रान एक, अनन्त, अखण्ड, स्वप्रकाश ब्रह्म में 
हो है। यदि उससे चित्र तत्व हों भगवान्‌ माना जाता हो, तो वैदिक लो 
उसे मानने में असमर्थ हो रंगे। ऐसी स्थिति यें मुत्तिआप्ति तथा 
भगवत्याप्ति एक वस्तु होती है। अत: मुक्ति से वैर्यग्य पानो घगवान्‌ से 
हो वैराम्य होगा। सत्वपुरुषान्यताख्याति तक तो हेयपक्ष में है, अतः 


मुक्ति से वैराग्य मानो भगवान्‌ से हों वैराग्य होगा। सत्वपुसुषान्यताख्याति 
तर तो हेयच्क्ष में हैं, अत: उससे वैशग्य उचित हो है, परन्तु धगवद॒प 
मुक्ति से वैदग्य सचमुच तत्वानभिज्ञता ही है। 


ओो भगवान्‌ प्राणियों के निरतिशय, निरुपाधिक प्रेम के आस्पद 
है, उनसे वैराग्य कैसा? फिर भगवान्‌ से श़ग को हो तो भक्ति कहते है। 
भगवत्त्वकूप मुक्ति में भक्ति में बढ़प्पन को कल्पना ४-४ ४६: ञ्े 
पिशाची कहना, कहाँ तक स्गत है, क्योंकि मुक्तितग और घगवद्गग 
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आत्परति 

अक्घर से वर्णित रसस्वरूप- भक्ति तो भगवत्त्वहूप ही है। उसमें 
सम्भावना 


'हिलरथ आन्तःकरणवृत्तिरूप भक्ति की 
आात, वह भी कदाणि उपेक्षणौय नहीं हो सकती। पहले तो इसी के 
अधाव से सब कुछ हुआ और इसी के प्रधाव से ज्ञान मैं भी सरसता है। 
किसी भाषुक ने कहा है-- 

अहो चित्रपहों चित्र वन्‍्दे तत्रोपबन्थनम्‌॥ 
अद्बईं पुक्तिदं मुक्ते ग्रह ॥ 
कोई निराकार, निर्विकार पखहा को भजते हैं, कोई सगुण, 
साकार सच्चिदानन्दघन पखह्म की वन्‍्दता करते है, पर मैं तो उस 
अद्भुत प्रेमबन्धन कौ बन्‍्दता कहता हूँ, जिसमें बँधकर 
अनन्तकोटिमह्याण्डान्तर्गत अनन्त प्राणियों को मुक्ति प्रदान करनेवाला 
और स्वयं शुद्ध-बुदध-पुत्तिस्वभाव पखहा पत्तों का खिलौना क्रीड़ापृग 
हो जाता है। इस तरह जब शुद्ध ब्रह्म से प्रेमबन्धन (भक्ति) की महिमा 
बढ़ जाती है, तब तो मुक्ति से भी उसकी महिमा का बढ़ना युक्त हो है। 
नररतिशय, निरुपाधिक पस््रेमास्पद भगवान्‌ सभी के उतरात्मा है 
सी के प्रिय है फिर भी भक्ति के बिना वे नौरस से ही रहते है। सरसता 
का लेश भी उनमें भासित नहीं होता। 
व्यापक ब्रह्म बिरज अविनासी। सत्‌ चेतनघन आनन्दरासी।। 
अस प्रभु हृदय अछथ अविकारी। सकल जीव जग दीन दुखारी।। 
जाम निरूपण नाम जतन ते। सो प्रगटत जिमि मोल रतन ते।। 
कंस, शिशुपाल और दन्तवक्त्र को भगवान्‌ का प्रत्यक्ष दर्शन 
होता था, फिर भी प्रेम के बिना उन्हें उनसे सरसता का घान नहीं होता 
दा। प्रेम का सम्बन्ध होने से साधारण वस्तु में सरसता का भान होने 
लगता है। इस तरह ग्रेम का महत्व स्पष्ट है। 
इसके सिवा भक्तितत्व एक ऐसी वस्तु है जिसके आशीर्वाद के 
विन झन, ध्यान और मुक्ति आदि का प्राप्त होना अत्यन्त अस्सम्भव है। 
के कक ओह आर ते ले भर के फल 
>> 


की... ऋडओएक आओ 
_'चगकदाकस्राकारिक 


ज्ड संघर्ष और शान्ति 


तो की दृष्टि यें भक्ति का से भी अधिक होता है। 
कफ :+प आकलन पालक 5 
+. भी बुद्धिपान्‌ या कृषण धर्ष और चोग की उपेक्षा करके किंबहुना प्राणान्त 
कह सहन करके भी धन की रक्षा करता है। उसकी दृष्टि यही है कि यदि 
अर्थ विना रहेगा, तो जब चाहेंगे तब धर्म और भोग सम्पन्न हो सकेंगे। 
जैसे हीरकादि रत्नों के रहने पर समस्त पदार्थ सुलभ होते हैं, वैसे ही 
भक्ति के रहने पर सभी पुरुवार्थ सुलभ हो जाते हैं। कि बहुना ज्ञान और 
वैशग्य, जो कि मुत्तिआप्ति के मूल हैं, वें भी तो महारानी भक्ति के पुत्र 
हो हैं और सदा उन्हें भक्ति के शुभाशीर्वाद को अपेक्षा रहती है। इसीलिए. 
सन्तजन मुक्ति को परवाह न करके भक्ति को चाहते है-- 
अस विचारि हरिभगत सखथाने। मुक्ति निरादरि भक्ति लुभावे।। 
चिन्तामणि भक्ति से ही चाऐं पुरुषा्ों की प्राप्ति सुगमता से हो 
जाती है-- 
यत्कर्मिर्यत्तपसा _ज्ञासवैराग्यतश्ल॒ यत्‌॥ 
सर्व सद्धक्तियोगेन मद्धक्तो लघतेडखसा।। 

_कर्म ज्ञान और वैराग्य आदि से प्राप्त होनेवाली सभी व्तुएँ 
भक्ति से श्राप्त हो सकती है। अतिदुर्लभ कैवल्य परमपद भी भक्ति की 
महिमा से न चाहते हुए भी प्राप्त होता है-- 
अलिदुर्लभ कैवल्य परम पद, वेद पुराण निगम आगम वद। 
भक्ति करत सोई मुक्ति गुसाई, अन इच्छित आवै बरियाई।। 

जैसे स्वल के बिना जल टिक नहीं सकता, वैसे हो भक्ति के 
बिना मोक्ष हो नहीं हो सकता-- 

_जिमि थल बिनु जल रहि न सकाई। तथा मोक्षसुख सुनु खगराई। 

77207 य7] है, 
साध्य गोचर व्यापार होता ही नहीं। कुठार के 
काठ का दैधोभावरूप फल सिद्ध होता है। अत: उस मूल में 


थ; कि और मुक्त कर 


होना स्वाभाविक है। इसी दृष्टि से मुक्ति से या भगवान्‌ से थी अधिक 
भक्ति का महत्व गाया जाता है। इन्हीं आशयों से भावुकों का कहना है 
कि मुक्ति में तो भक्त भगवान्‌ हो जाता है, परन्तु भक्ति से तो भक्त 
भगवान्‌ को वश में कर लेता है, इसलिए सर्वाधिक आक्लक्षा भक्त को 
अक्ति की ही होती है-- 


धर्म न अर्थ न काम रुचि गति न चहाँ निर्वाण। 
जन्म जन्म रति रामपद यह बरदान न आना।। 
(मा. सन्मार्ग २७) 


॥॒ जा” ४ ६ जेल! 
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.. भक्तिकासाधा.._ मा 


भक्तिशास्त्र मैं भक्ति के अनेक भेद कहे गये हैं। लोग वैसे भी 
साध्यभक्ति इस तरह उसके दो भेद मानते है। पु, 
का शो पे पद बालार खा मे है, े है कक और पान 
वहाँ होती है, जहाँ अत्यन्त अप्राप्ति हो--““विथिरत्यन्तमप्राप्तौ।', 
कामुक की कामिनी में स्वाभाविक अनुरक्ति होती है, वहाँ विधि की 
आवश्यकता नहीं है, धगवान्‌ में स्वाभाविक अनुरक्ति नहीं है, अतः 
वहाँ विधि कौ आवश्यकता होती है। अत: शाल््रों में उसका विधान 
पाया जाता है कि जिसे अभयप्राप्ति कौ इच्छा हो, उसे सबवात्मा, 
परमेश्वर हरि का श्रवण, कौर्तन और स्मरण करना चाहिए-- 


श्रोतव्य: कौर्तितव्यश्न स्पर्तव्यश्षेच्छता भयम्‌॥। 
वैधभक्ति के लिए भगवान्‌ का ऐश्वर्यमय रूप होना चाहिए। वैसे 
तो भगवान्‌ के अनन्तरूप हैं पर उनका विभाग तीन प्रकार से किया जा 
सकता है-- निर्मुण-निराकार, सगुण-निराकार और सगुण-साकार। इन 
तौनों रूपों का वर्णन इस एक श्लोक में आ जाता है-- 
स्वयं त्वसाम्यातिशयश्यघीश: । स्वाराज्यलक्ष्याप्ससमस्तकाम:।। 
बलिं हरद्धिश्चिरलोकपालै:। किरीटकोट्येडितपादपीठ:।। 
(स्वयं राजते शोभते इति स्वराट्‌ आत्मा, तस्यभाव: स्वाराज्यमा 
तदेव लक्ष्मीस्तया आप्ता: समस्‍्ता: कामा यस्यासौ स्वाराज्यलक्ष्मपाप्त- 
समस्तकाम:) *. 
भगवान्‌ स्वयं अपनी सत्ता से ही आप्तसमस्तकाम है। साम्वञ्ञ 
अतिशवज्ञ न विद्यते यस्यासौं असाम्यातिशय:) भगवान्‌ के न तो न | 
समान हो है, न अधिक ही। समानता और अतिशयता को यह बात 


भक्ति का साधने ८ 


तब होती, जब दो ईश्वर होते। दो ईच्वर किसी भी युक्ति से सिद्ध नहीं 
होते, क्योंकि दोनों को हो सत्वसुल्प और सर्वशक्तिमान्‌ मानना 
पड़ेगा। दोनों का काम सलाह से होता है या स्वत? यदि सलाह से, 
तो फिर ईश्वर नहीं वह तो एक पश्ायत हुईं। यदि दोनों स्वतन्व काम 
करते हैं, लो सर्वदा दोनों को इच्छाएँ एक सौ ही हों यह कोई नियम 
नहीं है। कल्पना कीजिये कि एक की इच्छा जिस क्षण में अनन्तकोखिअह्माण्ड 
के पालन की हुईं, उसी क्षण दूसरे की इच्छा सहार की, तो क्या दोनों 
'परस्परविरुद्ध इच्छाएँ एक साथ सफल होंगी? ऐसा तो हो नहीं सकता। 
यदि दोनों का बल परस्पर संघर्ष से शान्त हो गया, तो कोई भी ईश्वर 
नहीं ठहरेगा। यदि एक को इच्छा बलवतों हुई, तो वहीं सत्यसंकल्प, 
सर्वशक्तिमान्‌ हुआ, दूसरा नहीं। इस तरह एक हो ईश्वर ठहरता है। इसी 
बात को श्रुति ने भी कहा है--'न तत्समश्माध्यधिक: कुतोंन्यः'। वे 
भगवान्‌ अधि-आत्म, अधि-देव, अधि-भूत अथवा स्थूल, सूक्ष्म और 
कारण तीनों जगत्‌ के स्वामी हैं। “'स्वयं त्वसाम्यातिशवस््यधीश:'' 
से निर्गुण-निराकार, निर्विकार रूप तवा “'स्वाराज्यलक्ष्य्याप्तसमस्तकाम:'” 
से अनन्तकल्याणनिलय सगुण-निराकार रूप कहा गया है। अनन्तकोटि 
कन्दर्षदर्परमनपटीयान्‌, अनन्तकल्याणगुणगणनिलय, मधुर मनोहर, 
सौन्दर्यसुधासिन्थु भगवदीय मद्लमय सगुण-साकार विग्रह के लिए. 
क्‍या कहा जाय? उस रूप को तो भक्त जैसा चाहें वैसा बनाते है। 
इसलिए कहा जाता है कि संसार को बनायें भगवान्‌ और भगवान्‌ को 
बनाये भक्त-- 
"'यद्यद्धिबात उरुगाय विभावयन्ति तत्तद्‌ वपु: प्रणवसे सदनुप्रहाय।' 
भगवान्‌ तो निर्मुण, निराकार, निर्बिकार हैं। भक्तलोग अपने 
चित्त से जिस जिस रूप की भावना करते हैं,“ भगवान्‌ भक्तों पर अनुग्रह 
कस्के वही रूप धारण करके भक्तों को दर्शन देते हैं। एक सगुणसाकार 


स्पर्श कल में संकुचित होती है, उन चरणारविन्दों को देवाधि-देवशिरोमणि 
अपने कठोर किरीट के अग्रभाग से कैसे स्पर्श करें? अत; वे भगवान्‌ 
के चरणारविन्द के आश्रय महाहरत्नजटित पादपीठ का ही स्पर्श करते 
हैं और अपने को धन्य समझते है। इतना ऐश्वरीय ज्ञान होने पर घी 
उनको न भजने से पशु-पक्षी, कौट-पतत्र आदि अनेक अनर्थ-परिष्लुत 
भीम भवाटवी में भटकना पड़ेगा, इस अनर्थ का बोध होने से प्राणी को 
वैधी भक्ति का आश्रय लेना पढ़ता है। 

यहाँ प्रश्न होता है कि भगवान्‌ के साकार होने का कारण क्या 
है? इस पर कहा जा सकता है कि पहला कारण परमहंस महामुनीनदों 
को 'श्रोपरमहंस' बनाने के लिए भगवान्‌ का अवतार होता है-- 

तथा परमहंसानां मुनीनाममलात्यनाम्‌। 

भक्तियोगविधानार्थ रूप पश्येमहि ख्तिय:।। 

केबल रावण और कंस जैसे राक्षसों को मारने के लिए भगवान्‌ 
का अवतार नहीं होता। मशक को मारने के लिए तोप का प्रयोग क्यों? 
अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड का क्षणमात्र में उत्पादन, पालन, संहार, करनेवाली 
मायानटी जिनके भृकुटि-विलासमात्र से नाचतों है, वे सत्यसंकल्प, 
सर्वशक्तिमान्‌ रावणादि का संहार संकल्पमात्र से कर सकते हैं। इसॉलिए. 
तो कहा गया है “किं तस्य शुतृहतने कपय: सहाया:”। जो पृथिवी में 
रहने वाले वक्ष, राक्षस, गन्धरवों को अहलुली के अग्रघाग से समाप्त कर 
सकता है, जो कि 'जग में सकल निशाचर जेते, पर । 
ते ते” का उद्घोष करता है उसको शत्रु मासने में वानर और 
महल, भगवान्‌ का मर्त्य अवतार मनुष्यों को शिक्षा: 
होता हि 


उ भक्ति का साधन डक 


"*बल्यवितारस्स्किह मर्त्वशिक्षणं रक्ोलथ्यायैल त केवल लि: ।'” 

की आर १ मर न 
अक्तियोग विधान के लिए हो भगवान्‌ का अवतार होता है। जिन्होंने 
आपने हृदय से राण को जड़-मूल से खो दिया है, उनके हृदक में रा 


यह स्वरूप ऐसा सुन्दर होता है कि भगवान्‌ स्वयं अपनी 
अनन्तकोटिज्रह्माण्डनायकता भूलकर उस रूप को देखते ही नाच उठते 


डु्नहिं विलोकत अति अनुरागा। बरबस ब्रह्मसुखर्हिं मन त्यागा।। 
वह रूप स्वयं हो भगवान्‌ को विस्मय करानेवाला होता है-- 
यत्पर्त्यलीलौपयिक॑. स्वयोगमायाबल. दर्शवता. गृहीतम्‌॥ 
विस्मापन स्वस्थ ल सौभगदें: पर॑ पद भूषणभूषणाद्षम्‌!। 
परमहंसों को भक्तियोग जहाँ हुआ कि वे “श्रीपरमहंस' हुए। एक 
हंस तो होते हैं सांख्यवादी, जिन्होंने प्रकृति-पुरुष को सर्ववा नौर-कषीर 
के समान पृथक प्रवक्‌ समझ लिया है। दूसरे परमहंस होते हैं वे, 
जिनकी दृष्टि में अविद्या, तत्कार्यत्मक प्रपक्ष रहता ही नहीं। उनकी 
अवस्था होती है-- ध् 
जेहि जाने जग जाय हेराई, जागे यथा स्वप्नश्नप जाई। 
उनके हृदव में भक्ति का अंकुर उत्पन्न होते ही वे “त्रोपरमहंस' हो 
जाते हैं। भक्ति और ज्ञान का पारस्परिक विरोध अनभिज्ञ लोग समझते 
है। 'श्रीमदूभागवत-माहात्मय' में लिखा है कि भक्तिमाता के ज्ञान और 
वैश्य ये दो पुत्र हैं। मां अपने पुत्र का सर्वदा महत्व देखना चाहती है। 
अभ्त्तिमाता कब चाहेगी कि हमारा पुत्र ज्ञाननिर्बल, असमर्य रहे? 
: चाहे कितना ही बड़ा हो जाय, माता का सम्मान सर्वदा का्ता 


है संधर्श और शान्ति 


करमहंसपसिजाजकाचार्य संन्यासी का पिता का 
अभ्ाम करता हैं, पर यदि माता मिले, तो परमहंस- 
झन्‍्यासौ अपनी थाता को दंण्डवत्‌-प्रणाम करता है। ज्ञान कितना के 
बड़ा हो जाय, माँ घक्ति का तो सम्मान वह सर्वदा करेगा ही। आत्पाशाप, 
आप्तकाम, पूर्णकाम, परमनिष्काम महानुनीन्द्र भी भगवान्‌ को पंक्ति 
करते हैं। यदि पूछता जाय. क्यों, तो इसका उत्तर शास्त्र यही देते है-.. 
हरि” इस भक्ति को 'रागानुगा भक्ति' कहते हैं। यह भक्ति 
शोफ़ाहनाओं को थी। वे कहती हैं कि पुरुषभूषण, आनन्द कन्द श्रीकृष्णचन्द्र 
से जो सुपर अपने हृदय को भूषित नहीं करती, उसके कुल, शौल, 
रूप, गुण आदि को घिक्कार है-- 
ईदृशा: पुरुषभूषणेय या भूषयन्ति हृदयं न सुश्रुष:। 
चिक्तदीयकुलशीलयौवनं॑. थिक्तदीयगुणरूपसम्पद:।। 
ब्रजाज़नाओं का इतना नि:सौम अनुराग है कि वे घबराकर 
अपना मन भगवान्‌ को ओर से हटाना चाहती है। मुनि लोग धारणा, 
ध्यान आदि के द्वारा विषयों से मन हटा-हटाकर जहाँ जोड़ना चाहते हैं, 
गोपाब्नाएँ वहाँ से मन हटाकर विषयों में लगाना चाहती हैं। योगीनद्र" 
मुनौन्द्र क्षणमात्र हृदय में जिस की स्फूर्ति के लिए उत्कषिठत होते हैं, 
वे मुग्धाएँ उसी को हृदय से निकालना चाहती हैं-- 
अत्याहत्य मुनि: क्षणं विषयतो यस्थिन्‌ मनो घित्सति 
बालाउसौ विषयेषु धित्सति मन: प्रत्याहरन्ती तत:। 
यस्‍य स्फूर्तिलवाय हन्त हदये योगी समुत्कण्ठते 
पश्य 


< दास्ययोग है... | 


इस स्वतन्वता-युग में 'दास्य-योग' का उपदेश? पर सचमुच 
जो भगवान्‌ की दासता में सुख तथा शान्ति है, वह संसार के सप्राट 
बनने में कहाँ? भगवान्‌ अखिलब्रह्माण्डनायक हैं, उनकी दासता में 
सबसे बड़ी विलक्षणता तो यह है कि दास अपनी सच्ची सेवा से उनका 
सखा ही नहीं हृदयेधवर तक बन जाता है। 'दासो5हम' कहते-कहते 
'सो5हम्‌' की नौबत आ जाती है और गोपीवख्रापहारी भगवान्‌ हठात्‌ 
'दासो5हम्‌' के 'दा“-कार को चुग लेते हैं-- 
दासो5 हमिति या बुद्धि: पूर्वमासीज्जनारदने। 
दाकारो5 पहतस्तेन.._ गोपीवख्रापहारिणा।। 
भगवान्‌ की सेवा कठिन होते हुए भी बड़ी सरल है। वे तो थोड़े 
हो में प्रसन्न हो जाते हैं। आत्माराम, आप्तकाम, पूर्णकाम भगवान्‌ को 
धन, जन, विद्या, बल आदिकों की अपेक्षा ही क्या है? सन्देह होता है 
कि यदि ऐसी बात है, तो भगवान स्वयं ही भक्तों को अपने सर्वस्व 
अर्पण का आदेश क्यों करते हैं-- 


इसका समाधान तो यही है स्वयं तो निजलाभ (स्वस्वरूपभूत 
अनन्त परमानन्दलाभ) से ही है 5०, परन्तु भक्त की कल्याणकामना 
ही उसकी समर्पित सपर्यायों का ग्रहण करुणा से करते है, 
कुछ भगवान्‌ के पादपद्भूज में समर्पण करता है, वही 
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<बों अक्ति का साधन 


व्षमयी ब्रजाज़ताओं के घर चोरी भौ करने आते है। झोस्सागरशायी एवं 
परमानन्द सुधासिन्थु कि बा पूर्णानुशणरससागर भगवान्‌ को-- 
अहीर की छोहरियां छछिया धरि छांफ़ पर नाल नचातें। 


आतपतापितभूमौ माधव मा धाव मा धाव।। 
जवनौत चुरा लिया तो क्या हुआ, भले ले लिया, पसतु हे 
माधव! अक्य (हुए थे लत जम शक आय 
प्रेमी तो बड़ी सुन्दर सलाह देती 
क्षीरसारमपहत्य शद्भया स्वीकृत यदि पलायन त्वया। 
मानसे मम धनान्यतामसे नन्दनन्दन! कर्थ न लीयसे।। 
हे प्रेममव नन्दनन्दन! यदि आपने नवनीत तर शुभ के कर से 
पलायन ही स्वीकार किया, तब तो फिर आओ नाथ! मेरे गाढ़ 
अज्ञानान्थकाससमाच्छत्र मानस में मैं तुम्हें छिपा लूँ, बस फिर तुम्हे 
कोई नहीं देख सकेगा। यह आप्तकाम, पूर्णकाम, आत्पाराम ५ 
सकामता केवल भक्तमनोनुगामिनी लीलाशक्ति के प्रषाव से ही 
जमो नवधनश्यामकामकामितदेहिने। .. 
हि 5 
अन्तकोटि कन्दर्पो के मनोहरण करनेवाले नवधनश्याम भगवान्‌ 
के लिए नमस्कार है, जो कि कमला कौ कामनावाले सुदामा के तण्डुल 
की कामना करते हैं। 
प्रभु को प्रसत्र करने के लिए धन, उत्तम कुल, रूप, तप, ब्रत, 
ओज, तेज, प्रभाव, बल, पौरुष, बुद्धियोग ये सब 


;-विमुख, द्वादशगुणसम्पन्न ब्राह्मण 
जष्य है और भगवत्पादपद्धजानुणगी श्रषच भी आदरणीय होता है, 
.. क्योकि क्योंकि वह भूरिमान विध्र ३०. कर सकता और वह 


'विछाया तपसा तुष्टया किमु मत्कलया युतः:।। 
समस्त प्राणियों में आ्रह्मण जन्म से ही श्रेष्ठ है, फिर विद्या 
तपस्था, सन्तोषरूप मेरी कलाओं से युक्त ब्राह्मणों के विषय में तो 
कहना ही क्‍या? है 
न ब्राह्मणान्ये दयितं रूपमेत्चतुर्भुजम्‌। 
सर्ववेदमयों विष्र: सर्वदेवमयों हाहम्‌।। 
अर्थात्‌ मुझे अपना यह रूप भी ब्राह्मण से अधिक प्रिय 
नहीं है। सर्ववेदमय ब्राह्मण है और सर्ववेदमय मैं हूँ। फिर ब्राह्मण से 
श्रपच को श्रे्ठता कैसे कही जा सकती है? तथापि भक्ति के बिना 
अत्यन्त पूज्य ब्राह्मण भी निन्‍्ध है और भक्तियुक्त अतिसाधारण श्वष्च 
भी आदरणीय है। यह कहकर भक्ति का हो माहात्म्य वर्णन किया गया 


है। यहाँ आह्ण कौ 5 2 पक ५5327: ५:/, 
सिद्धान्त तो यह है कि जैसे गौ, तुलसी, अश्वत्व गंगाजल आदि पदार्थ 
भले हो अपनी दृष्टि से अकृतकृत्य हों, परन्तु पूजकों के तो परमकल्वाण 
के हो निदान हैं। गौ स्वयं पशु होने के कारण ज़ाहे आत्मकल्याण काने 
से असमर्थ हो हो, परन्तु शास्रानुसार उसके रोम-रोम में देवताओं का 
निवास है और उसके पश्ागव्य तथा रज से अवश्य ही सर्वपापक्षय 
होता है। इसी तरह जन्‍्मना श्रेष्ठ ब्राह्मण पृजक का कल्याण कर सकने 


>> भक्ति का साधन न्ब्श्त्ा 
और पूजक निन्‍्दापसक वचनों को ही सामने रखते हैं। अ 


मा पता | जे लिकह उन रे बा थे दत्थीत 
विन रहता सम्बन्ध से श्रपच 
हो जाता है। धन, जन, गेहांदि निज सर्वस्व तबा अपने आप को 
प्रभु में समर्पण करके श्र्धास्नेहपुर:सर प्रभुषादपक्नजसेवन ही दास्ययोग 
है। प्रभु के परमानन्दरसात्मक मधुर स्वरूप, गुण, चरित्ादि में मन की 
भाढ़ आसक्ति ही मुख्य सेवा है। इसी की सिद्धि के लिए वर्णाश्रमरर्म 
यज्ञ, तप, दान आदि परमावश्यक है। तन, मन, धन से भगवल्सेवा में 
तत्पर सेवक सिंला भगवान्‌ के किसी वस्तु को अपना नहीं समझता। 
वह धर्म, कर्म, समाज-सेवा आदि सभी कुछ भगवान्‌ के ही लिए करता 
है, निखिल विश्व को अपने भगवान्‌ का हीं रूप समझकर उसकी सेवा 
करता है। सोते-जागते सदा हो अनन्य सेवक के समस्त व्यापार केवल 
स्वामी के लिए हो होते हैं। भगवान्‌ का विश्व और उनके भक्त भगवदीय 
हैं। भगवदीय सेवा से भगवत्सेवा प्राप्त होती है। इसलिए भगवान्‌ का 
दास भगवदीयसेवा में बड़ा स्नेह रखता है। वास्तव मैं यदि किसी 
सौधाग्यशाली को निष्कपट दास्ययोग मिल जाय, फिर तो उसे कुछ भी 
कर्तव्य अवशिष्ट नहीं रहता। भगवत्पादपक्षज में जिसका मनोमिलिन्द 
आमक्त है, वह तो निश्चिन्त अनन्य रहता है। जो दशा पुत्रवत्सला मां 
के उत्मक्ञ लालित शिशु की है, वही सेवक की है। वे प्रभु के भरोसे ही 
अनन्य असोच रहते हैं-- 

सेवक सुत पितु मातु भरोसे। रहहिं असोच बने प्रभु पोसे।। 

भगवान्‌ में आत्मनिवेदन करने से बढ़कर शोकनिवृत्ति का और 
उपाय ही क्‍या है? अनन्तकोटि-अरह्माण्ड के माता-पिता भगवान्‌ के 
शरणागत सेवक को फिर आँच कहा? शरणागत के लिए ही तो 
भगवान्‌ का “मा शुचचः” यह आश्यासन है। सेवाघक्ति का ऐसा महत्व 
है कि भगवदभावनापत्र पुक्त सन्त की ओर देखकर सेवाघक्ति चाहते हैं 
तभी तो श्री प्रहमद पूर्ण कृतकृत्य होकर भी भगवदीयों तथा भगवान्‌ की 
सेका का वर मांगते हैं। 


हे 


तुलसी- रामायण के 3... 


गोस्वामी तुलसीदासकृत “रामचरित-मानस” के राम कौन है, 
इसका उत्तर यही है कि जो व्यापक, ब्रह्म-निरअन, निर्गुण, विगतविनोद 
है; वही अज, अव्यक्त अपनी दिव्य लीला-शक्ति से सगुण, साकार 
सच्चिदानन्दघनरूप में प्रकट हुए हैं। मनु शतरूपा ने ऐसे ही पखह्म का 
साकार रूप में दर्शन करना चाहा बा-- 
नेति नेति जेहि निगम निरूषा। चिदानन्द निरुपाथि अनूषा।। 
अगुण अखण्ड अनन्त अनादी। जेहि चिन्तहिं परमारथवादी।। 
शम्भु विरज्नि विष्णु भगवाना। उपजहिं जासु अंश विधि नाना। । 
जो स्वरूप बस शिव मनमांही। जेहि कारण मुनि जतन कराही।। 
देखहिं हम सो रूप भरि लोचन। कृपा करहु प्राणतारतिमोचन।। 


का श्रीमद्राधवेन्द्रकूप में प्राकटयय हुआ था। 


काम से भी सुन्दर, कोटि दुर्गा से भी कक 
राम में करोड़ों इन्द्र से भी अधिक विलास और 


सुलसी-राघाषण के रथ | हे 


संहारिणी शक्ति से सम्पन्न है। सतकोटे कुबेर से 
३2०: भी अधिक 
४; के समान परपक्षात्रय हैं। /#«“थ पहातात्पव (3:52 
भगवान्‌ राम निरवधि एवं निरुपम है। श्रीशिवजी ने इन्हें अनन्तकोटि 
जआह्ाणों की कल्पनाओं का अषिष्ठान बतलावा है। जिसको जान लेने 
से जगत्‌ हेशय जाता है, जैसे स्वप्रदर्शी के अबुद्ध होने पर स्वप्न पिट 
जाता है-- 
जेहि जाने जग जाय हिराई। जागे यथा स्वप्न भ्रम जाई।। 
इसी तरह जगत्‌ श्रीहरि के आश्रित रहता है। यप्षपि यह असत्य 
है,फिर भी दुःखदायी प्रतीत होता है-- 
यहि विधि जग आश्रित हरि रहई। यदि असत्य देय दुख अहई।। 
अन्यत्र शब्द, स्प्शादि विषय, उनके भासक इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि, चित्त, अहक्लारादि अन्तःकरण उनके सहायक देवता एवं जौव 
ये 'एक दूसरे के प्रकाशक हैं, किन्तु जो सब का परमप्रकाशक है, 
वही सम है-- 
सबकर परम प्रकाशक जोई। राम अगादि अवधपति सोई।। 
सारांश यह है कि वेदान्तों के महातात्यर्य का विषयी भूत गुड 


अन्यत्र भासक से भास्य पृथक्‌ हो हुआ करता है, पत्तु 


शाम को जानते हो विध्च इस तरह 
है, #र९००० ४६] स्वाग्रिक अपक्ञ मिट जाता है। तुलसीदास 
दृष्टि में माया, जीव, काल, स्वर्ग, नरक सम्पूर्ण जगज्जाल 
अविचारितस्मरणीय है, दृष्ट-शुत होने पर भी विचार करते हो उसे 
परमार्यबुद्धि नहों रह जातौ-- 
माथा जीव कर्म अरु कालू। स्वरग नरक जहँ लगि जगजालू॥। 
देखिय सुनिय गुनिय मनमाहीं। मोहमूल परमारथ नाहीं।। 
सर्वाधिष्ठान भगवान्‌ के साक्षात्कार में सम्पूर्ण अनर्थों की निवृत्ति 
हो जातो है। कि बहुना, सम्पूर्ण जगत्‌ और उसकी जननी माया में 
अस्तित्व और स्फूर्ति भगवान्‌ से हो प्राप्त होती है-- 
जासु सत्यता तें जड़ माया। भास सत्य इ़ब मोहसहाया।। 
जिसकी सत्यता से जड़ माया और उसके बच्चे जागतिक प्रपञ् 
में सत्यता आती है। यह सब पस्मार्थिक स्थिति यद्यपि अत्यन्त स्पष्ट है, 
तथापि अनिर्वचनौय माया को महिमा से प्रपज्ञ प्राणियों को अनेक 
अनर्थों से भटकाया करता है-- 
सो दासी रघुबीर की समुझे मिध्या सोडपि॥ 
छूटै न रामभजन बिनु नाथ कहाँ पत्र रोपि।। 
माया तत्कार्यात्पक जगत्‌ यद्यपि के 
अनंत मिग इसे कक हि 5.०8 ने हा है, तथापि भगवान्‌ के 


_> जुलसौ-शमाकण के राम | 
से विशञजभान होकर परमानन्द को नौंद खोता है--.... ] 


सकल दृश्य निज उदर मेलि सोबे निद्रां लजि योगी। 
सो हरिपद अनुभव परमसुख अतिशय द्वैतवियोगी।। 
जिस तरह वस्तुतः दर्षण में न होता हुआ हो दर्षणान्तर्गत दृश्य 
ब्तिविम्ब रूप में प्रतिधासित होता है, वैसे ही स्वप्रकाश अनन्त 
विद्ुपदर्षण में ही सम्पूर्ण दृश्य प्रतिबिम्ब के समान ही मालूम पढ़ता है 
दर्षणग्रहण के बिना दृश्य भी नहीं दिखाई देता। सम्परति बिम्बददर्षण 
अ्रहण के समान है निर्देश्य दूक अखण्ड भान परमात्मा का ग्रहण होता 
है। इसकी सिद्धि के लिए परमावश्वक है कि भगवान्‌ का ध्यान किया 
जाया 
वस्तुस्थिति ऐसी होने पर भी भगवान्‌ परमात्मा के भजन के 
बिना तत्व का अनुभव होना बड़ा कठिन होता है। 'श्रीभागवत' ने भी 
कहा है कि प्रभु के चरणाम्बुजों के प्रसादलेश से अनुगृहीत प्राणी हो 
भगवान्‌ की महिमा को जान सकता है, दूसरे लोग चिस्काल तक 
अन्वय-व्यतिरेकादि युक्तियों से तत्वान्वेषण करने पर भी तत्त्व का स्पर्श 
नहीं कर सकते। 
अथ्याषि ते देव पदाम्बुजद्ययप्रसादलेशानुगृहीत एवं हि। 
जानाति तल्व॑ भगवन्महिम्ने न चान्य एको5पि चिरं विचिन्वन्‌।। 
जो प्राणी भगवान्‌ की पुण्यगाधाओं का श्रवण करते हुए अपने 
अन्त:करण को पवित्र करते हैं, वे इस सूक्ष्म तत्त्व को जान लेते हैं, 
जैसे अज़नप्रयुक्त चक्ु से सूक्ष्म वस्तु देखी जा सकती है-- 
यथ्या वथ्यात्या परिमृज्यते3सौ मत्पुण्यगाथाश्रवणाश्रिषानै:। 
तथा तथा पश्यति वस्तु सूक्ष्म चक्षुर्यबैवाज्ननसम्ययुक्तम्‌!। 
भगवान्‌ के चरणपंकज में अनुगग से जब गुण-कर्मजन्य चित्त के 
उलो का नाश हो जाता है, तब विशुद्ध चित्त पर ही भगवान्‌ का उपलब्ध 
हे सकता है। जैसे निर्दु् चकषु से सविता का स्पष्ट प्रकाश होता है, वैसे 
है. #ई/ मन्‍त/काण ये माला का सा माला प ले हि 


संघर्ष और शान्ति 
यहाब्जना भचरणैषणयोरु भक्तया ४ . अर 
चेतो - पलानि विधभेद्‌ गुणकर्मजानि। 
तस्मिन्‌ विशुद्ध उपलभ्यत आत्यतत्त्वं 
साक्षाद्यथामलदृश: सवितृप्रकाश:।।'” 
इन्हीं सब बातों को समझकर महात्मा तुलसीदास भी कहते हैं 
कि यद्यपि विश्वप्रपक्ष, माया आदि मिथ्या ही है, तत्त्व सर्वाधिषठान 
निजान्तरात्मा ही है, तथापि बिना भगवान्‌ की आराधना किये अनर्थ का 
मिटना अत्यन्त असम्भव है। अतएव प्राणिमात्र के लिए भगवान्‌ का 
अद्धा-पक्तिपूर्वक भजन ही परमकल्याण का मूल है। जो रामभजन के 
बिना कल्याण चाहता है, वह भले हो जितना भी बुद्धिमान हो, परन्तु 
उसे शृक्-ुच्ठविहीन पशु ही समझना चाहिये-- 
रामभजन बिन गति चहत, अथवा पद निर्वाण। 
कानवान अति सोषि नर, पशु वितु पूँछ विषाण।। 


६3 


भगवान्‌ कृष्ण और उनके परिकर | 
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कौ कामना से वन में गये, तब वहाँ मुनियों का दर्शन किया। मुनिलोग 
उनके रूप को देखकर मोहित हो उठे। वह ऐसा लोकोत्तर स्वरूप था कि 
खग, मृग, पशु, पक्षी, तरु, लता तक उनके दर्शन एवं स्पर्श से 
विभोर हो जाते थे। कहा जाता है कि अतिक्रूर प्रकृति के खर, दूषण 
प्रभूति भी भगवान्‌ के रूप को देखकर मोहित हो गये थे, क्रोधावेश एवं 
बीररस के उत्तेजक अवसर, पर, भगिनी के नाक-कान काटे जाने पर 
भी रामचन्द्र की मूर्ति को देखकर वे मोहित हो उठे थे। महात्मा 

ह तुलसीदासजी के शब्दों में उतका यह कथन था-- 
| यहापि भगिनी कीन्ह कुरूपा। वध लायक नहिं पुरुष अनूपा।। 
यद्यपि इन्होंने हमारी बहन के नाक, कान काटकर कार्य बड़ा 
अनुचित किया है, तथापि इतने अनुपम, सुन्दर पुरुष हैं कि मारने 
लायक नहीं हैं। ठीक है-- 

कहहु सखी अस को तनुधारी। जो न मोह अस रूप निहारी।। 
पुरुष-सौन्‍्दर्यविधारण-परायण नारौवर्ग का मोह होना उचित ही 

वी, परन्तु पुरुष भी, वह भी साधारण नहीं, महानिःस्पृह वतवासी, 
तपस्वी मुनिवृन्द भी भगवान्‌ के रूप पर मोहित हो उठा, अपने मोह का 
संवरण न कर सका और भगवान्‌ के स्पर्श की प्रार्थना करने लगा। ठौक 
है, पुरुषोत्तम पख्रह्म भगवान्‌ को स्पर्श सभी सहृदयों को अभीष्ट है। 
परन्तु वह ब्रह्मसंस्पर्श सहज में प्राप्त नहीं होता, परम तपस्या एवं भक्ति 
से ही प्राप्त होता है। भगवान्‌ ने कहा-- “इस रूप से नहीं, जन्मान्तर 
में आप सब ब्रजाडना बन कर कृष्णरूप में हमात स्पर्श कर सकेंगे, 


््ड देवता गोपरूप में प्रकट होंगे।” भगवान्‌ के वचन को कफ | 


९६ 


अन्न हुए। फिर बहुत काल के आनन्तर साह्न सपरिवार कि 
कृष्णरूप में प्राकटध हुआ। भगवान्‌ का स्वरूपभूत परमानन्द की 'ननन्‍्द! 
हुए। भगवान्‌ को पुत्र से प्राप्त करके वे सदा आनन्दित खते ले, 
इसौलिए वे नन्द कहलाये। मुक्ति देनेवालों ब्रह्मविद्या ही 'वशोदा' 
कहलायी। यश देनेवाली ब्रह्मविद्या को ही 'यशोदा” कहा गया है-- 
यो जन्‍्दः परमानन्‍्दों यशोदा पुक्तिगेहिनी। 
भगवान्‌ की माया सात्विको, राजसी, तामसी-भेद से त्रिविध है। 
सात्तविकी माया रुद्र में रहती है, क्योंकि वे रजस्तमोमयादि समस्त कार्य 
के संहारक हैं। सृष्टयादि कार्य में निरत ब्रह्मा में राजसी माया है। 
प्राणिपीड़ाकर होने से दैत्यों में तामसी माया रहती है-- 
प्रोक्ता च सात्विकी रुद्रे भवते ब्रह्मणि राजसी। 
यह वैष्णवी माया अपने अज्ञान से हीं प्रसृत होने के कारण पुत्री 
के समान है। यह ब्रह्नाज्ञान के बिना और किसी भी साधन से निवृत्त नहीं 
हो सकती। कर्मयोग, जपादि से तत्त्व-ज्ञानोत्पत्ति को योग्यता होती है। 
अविध्या-निवृत्ति तो तत्त्वबोध से ही होती है-- 


अजेया बैष्णवी माया जप्येन ल सुता पुरा। 
दैवी होषा गुणमयी मम माया दुरत्यया। 
मामेव ये प्रपाे मायामेतां तरन्ति ते।। 


भगवत्प्प्ति अर्धात्‌ पगवत्सा्षात्कृति से ही इस माया का तरण 
होता है। ) 


भगवान्‌ कृष्ण और उसके परिकर 8२७ 


इसलिए जहा थी गनोहर यहि होकर, धगवान्‌ रुड सपतस्वातुवादी. 
वेणु होकर, इन्द्र गवयमृद्ध होकर भगवान्‌ के श्रीहस्त में सुशोषित हुए... 
अध (पाप) अधासुरादि असुरों के रूप में प्रकट हुए-- ४ 

गोष्यो गावो ऋचस्तस्य यष्टिका कमलासनः। 

बंशस्तु भगवान्‌ रू: श्रृज्धमिज्स्त्वघासुर:।। 

अजगररूपी अघ बत्स-वत्सपादि सबको निगल गया, उदर में 

उनके व्याकुल होते हो भगवत्त्यृति से अपासुर का नाश हुआ और फिर 
उनका रक्षक हुआ, अपृतवर्षिणी भगवत्कृपादृष्टि से मृतप्राय वत्सादिकों 
का पुनर्जॉबन हुआ वैकुण्ठ गोकुल एवं वृन्दावनरूप में अवतीर्ण हुआ, 
तपस्वो लोग विविध द्र॒मों (वृक्षों) के रूप में प्रकट हुये, लोभ, क्रोधादि 
अनेक दैत्यों के रूप में प्रकट हुये। उन्हीं लोभादि के कारणघूत 
कलिकाल में जीव तिरस्कृत होकर दुःख पाता है। श्रोभगवान्‌ अपनी 
माया से विग्रहधारण करके गोपरूपधारी हैं। भगवान्‌ का अध्यवसाय 
दुैंय है, उनकी माया से जगत्‌ मोहित रहता है-- 

गोकुलं वनवैकुण्ठं तापसास्तत्र ते डुमा:। 

लोभक्रोधादयो दैत्या: कलिकालतिरस्कृता:।। 

गोपरूपों हरि: साक्षान्यायाविप्रहघारण:। 

दुर्बोष कुहकं तस्थ मायया मोहित जगत्‌॥। 

भगवान्‌ की अघटितघटनापटीयसी माया देवताओं से भी दुशशैय 

है। बड़े-बड़े देवताओं के भी बल एवं ज्ञान को वह क्षणपात्र में हरण 
कर लेती है। उसी के योग से निर्विशेष ब्रह्म गोपाल बने, रूद्र उतकी 


बक के रूप में प्रकट हुआ, दया माता 
पृथ्वी सत्यधामा हुई, कलि कंस के रूप में अकट हुआ शम था 
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ेपोर ही रंखोष है। गोपियो के गम | 
कै ते भो फोड़ मेड वष वह ) कण 
हुए। भगवान्‌ उन्हीं अपर दुग्ध-दाचे-समुद्रों में बालक 


|... दुग्धोदधिः कृतस्तेन भग्नभाण्डो दिप्रहे। 

धर्मशतर दैत्यों के नाश एवं साधुओं के परित्राणार्य ही भगवान्‌ का 
आ्दुर्भाव होता है। ईश्वर निर्मित ब्रह्मस्वरूप जगत्‌ ही भगवान्‌ का चक्र है। 
भगवान्‌ के आविर्भाव काल का मुख्य प्राणवायु ही धर्मसंज्ञित चमर है, 
अप्रि जिसका आपास् है, वह कक ही भगवान्‌ का खदग है--.* 


स्यासावनलाभास: खड्गरूपों महेश्वर:।। 
देवषिता कश्यप भगवान से सम्बन्ध होने के लिए उल्लूखलरूप 
अकर पड ००8० 3०/० प्रकट हुई। उसी से 3७० 
कृष्ण को बाँधा था। समस्त मूर्षा में सहस्तारचक्र है। उसमें 
निर्विकल्परूपिणी सिद्धि एवं तुरौयसाक्षात्काररूपी बिन्दु भी शंख-चक्र- 
रूप में मान्य है। एक भगवान्‌ हो सर्वरूप से शत ई ै, ऐसा जानकर 
योगी लोग भगवड्धावना से सब को नमन करते का 
ईदवरो जीवकलया प्रविष्टो भगवान्‌ स्वय॥ 


प्रणमेद्‌ दण्डवद्‌ 


भगवान्‌ कृष्ण और उसके परिकर दर 


सर्वशत्रु निबर्हिणी साक्षात्‌ कालिका भगवान्‌ की गदा है। उनकी 
माया ही शार्ब्न धनुष है। माया, अविद्या षड़तु काल भगवान्‌ का भोजन 
है, क्योंकि अविध्या-तत्कार्य का ग्रास करनेवाले भगवान्‌ ही हैं--- 
कश्यपोलूखल: ख्यातो रज्जुर्मातादितिस्तथा। 
चक्र! शब्बश्न॒ संसिदधि विन्धुक्ष सर्वमूर्थनि।। 
गदा च्‌ कालिका साक्षात्‌ सर्वशत्रुनिबर्हिणी। 
धनुः शार्ज्रस्वमाया च शरत्‌काल: सुभोजन:।॥ 
अनन्तकोटि ब्रह्माण्डबीज अब्जकाण्ड भगवान्‌ के हाथ में कमल 
है। घटी यन््रस्थ घटमालिका जाल के समान अनन्तकोटिब्रह्माण्ड भगवान्‌ 
के हाथ हैं। गरुड़ ही भाण्डीरवट, नारदमुनि सुदामा के रूप में प्रकट हुए 
हैं, नारद शमरूप है अत: पूर्वोक्ति से विरोध नहीं है। भगवद्धृ्ति वृन्दा 
है, भगवद्धिन्न कोई वस्तु नहीं हैं ऐसे ज्ञान का प्रकाशन करनेवाली बुद्धि 
हो भगवान्‌ की क्रिया है। इस तरह शुद्ध भगवत्तत्व ही सा्नोपाज्न मूर्ति 
में भक्तानुग्रहार्थ अवतीर्ण हुए हट 
अब्जकाण्ड जगद्ढीज॑ घृत॑ पाणौ. स्वलीलया। 


प्राणिमात्र लोगों के वाग्यव्यवहारों में परनिन्दा की #दि 
का प्रसंग ०0 न वा। चोरों की भी पाप में मानसी प्रवृत्ति का 


देवमच्दिरों तथा समृद्धियों से आम शोघा ता रहे दे। शोभन पुणों से बुक. 
बड़े सुन्दर कृत्रिम उद्यान में मधुर स्वादवाले फलों से युक्त नानापकार 
के वृक्ष थे। कमल-कमलिनी तवा पर 
नियाली ही शोषा बढ़ाते थे। नदियाँ सदम्भा (निर्मल 
थी। जनता में दम्भ का स्पर्श न वा। 

विश्रम शब्द के प्रयोग का स्थान 


डे राषराज्य... 


विद्वानों में विश्रण का लेश न था। कुटिलगामिनी 
जजा अत्यन्त ऋजुभार्गगाभिनी यो। तम का 
रात्रियों के सिवा कहीं भी पुरुषों में न था। रजशब्द भी 
का अभाव ही या। दण्ड भी 


जड़ कौ वार्ता घनौभृत जल में ही थी। दौर्बल्य ख््ियों के कटिभाग में ही 
था। कठोरहदय (स्तनवाली )सीमन्तिनियां हो थी। कोई भी पुरुष कठोरद्रदय 
(निर्द॑य) नहीं था। औषधि के योग में ही कुछ का योग था। मूर्तियों के 
हाथ में ही शूल वा, किन्हीं जन्तुओं के यहाँ किसी प्रकार के शूल की 
चर्चा नहीं थी। कम्पन केवल प्रेमादि सात्विक भावों में था, किसी प्रकार 
के भय से किसी को कम्पन कभी नहीं होता वा। क 
ज्वर केवल काम से ही था। दरिद्रता केवल पाप की ही थी। 
दुर्लभता कापुरुषों की ही यी। प्रमत्त हस्तो हो थे, पुरुषों में प्रमाद का 
नाम भी न या। दान (मद) च्यवन हस्तियाँ में हो होता था, पुरुष कभी 
दानहीन नहीं होते थे। तीक्ष्णता कण्टकों में ही थो, पुरुषों में तौक्ष्णता 
का स्पर्श भी न था। गुणों का विश्लेषण सिवा वाणों के मनुष्यों में कही 
भी न था। दृढ़बन्धन शब्द पुस्तकवेष्ठन में हो था, प्राणियों के बन्धन 
की कोई चर्चा न थी। खलों में ही स्लेहत्याग था न कि स्वजनों में। 
ऐसे सुन्दर राज्य में आसीन होकर श्री रामचन्द्र प्रजाओं का 
पालन करते थे। उसके गुप्तचर नियम से समस्त राष्ट्र की भावनाएँ 
जानने के लिए प्रयलशील रहते वे। एक दिन गुप्तचर सुनते हैं कि कोई 
एक मृगलोचनी युवती अत्यन्त हर्ष से अपने स्तनन्थय पुत्र से कहती 
है कि 'पुतर! अतिमनोहर मेरे स्तन (दुग्ध) को खूब पान कर लो। अब 
यह पयोधर-पान दुर्लभ हो जायगा, क्योंकि अयोध्यानाथ अल 
रामचत्द की पुरे में जन्म गहण करके फिर प्राणियों का जन्म नहीं होता 


किला जो कैसे करेगा? और जो ग्राणी 
से बन शेष आ पणेकजन 3 अमन स की 


श्र 


उद् हि 
के ऐसे हो किसी दूसरे मनोहर गृह के पास भी गुप्तचर लोग: 
है # एक अत्यन्त सुन्दर बाला सनेहपर्वक अपने पति ये दिए हुए 
ताम्बूल का चर्वण करती हुई, अनेकविध भूषण, वसन से सुशोषित 
बह युवीत नयनों को नचाकर अपने परमसनोहर पति से कहती है-- 
देख! आ मुझे ऐसे प्रिय लगते है, जैसे रामचन्द्र। अत्यन्त सुन्दर और 
कोमल अक्न तथा अपाज़न और विशाल वक्षःस्वल भूषणों से युक्त 
श्रीसमूह“ं की तरह मुझे प्रतीत होते हैं।'” इस प्रकार कान्ता के 
४०-०० बनपृत पान कर काम के समान अतिसु्दर नायक ने कहा 
प्रियतमे! यह तुम्हार कथन साध्वी पतिब्रताओं के अनुरूप है। 


और कहाँ पूर्णचन्द्र ? कहाँ मृगेन्द्र और कहाँ शशक? कहाँ जाह॒बीजल 

और कहाँ गलियों का जल? जिन वेदान्तवेद्य श्रोराम के पद-पद्ुंज-स्ज 

से शिलाभूता अहिल्या भी तर गयी।'” यह सुनते ही ग्रेमोद्रेक में नायिका 
शुकुटी नचाकर अपने स्वस्व से लिपट गयी। 

ऐसे हो कहीं दूसरे स्वल में कोई नारी पुष्पमयी शब्या का 
निर्माण करके तथा चन्दन-ताम्बूलादि सम्भोग-सामग्रियों को रख करके 
पति से कहती है कि प्रियतम! श्रोरामकृपा से आप्त इन अनेक विध 
भोगों का उपयोग करें। मुझसी कामिनो और तापहारक चन्दन तथा 
पृष्परचित सुन्दर पर्यद्ध यह सभी श्रोस़मकृपा का फल है। जो प्राणी 
भगवान्‌ रामचन््र से पराढमुख है, वे भूषण-वस्नादि 


सामग्रियों से रहित रहकर 
॥; स््य 
करती है और कहती है कि हक 


हम सब घन्यतम हैं, जो कि 


जो 
अशम के मुखपड्जज का दर्शन करते है।” ४ 
हेसे ही कोई किसी अन्य गृह में कोई कान्ता अपने कान्त के 
साथ घूतक्रौड़ा करती हुई कहती है कि “'प्रियतम! मैंने तो सब जीत 
लिया, अब क्या करोगे?” ऐसे परिहासपूर्ण वाक्य को श्रवण करके 
कान्त ने कहा--“राम को स्मरण करते हुए मेण पराजय कभी भो नहीं 
हो सकता। अभी मैं मनोहर अपने प्रियतम राम का स्मरण करके 
जीत लेता हूँ।”' ऐसा कहते हुए पासा फेंक कर प्रियतमा को जीत करके 
कहता है-- देखो, राम का स्मरण करनेवाले का क्‍या कभी पराजय हो 
सकता है?” 
राजधर्म की ओर ध्यान देने से विदित होता है कि निखिल 
ब्रह्माण्ड पालक विष्णु ही लोकपाल, महेन्द्र, वरुण, यम प्रभृतियों के 
सहित अंश से पृथ्वीपति के रूप में प्रकट होते हैं और वही राजपर्परा 
से प्रकट होकर प्रजारक्षण करते हैं। वेन की उददण्डता से असन्तुष्ट होकर 
महर्षियों ने वाग्दण्ड से उसे दग्ध कर डाला। बाद में जब अग़जकता 
फैल गयी, तब पुन: महर्षियों में उसी वेन के अक्र का मन्यन करके 
उसी में से पृथु को प्रकट किया था। क्या उस समय और कोई राजा 
बनाने योग्य न था? परन्तु वहाँ तो उस परम्परा का हो प्रश्न था। यह 
आज भी देखा ही जाता है। जो कुलीन राजा हैं, उनकी और स्थिति 
होती है और जो ऐसे नहीं हैं, उनकी स्थिति और ही होती है। 
ह वास्तव में ऐश्वर्य के प्रलोभन में प्राचीन ग़जाओं की शान में 
अजितेख््रिय के लिए दुर्वह 


श्म्ड संघर्ष और शान्ति 


दुरुपयोग हम लोगों के सम्भोग में हो जाता है। हक सूर्य 
तिम्मरश्मियों से पृथ्वी से जल खींचते हैं, परन्तु उसका लेश भी अपने 
लिए नहीं रखते। समय पर प्रजा को प्रदान करने के लिए वह समस्त 
व्यापार होता है--वैसे ही नरपति अपने सम्भोग के लिए प्रजा से कर- 
ग्रहण नहीं करता, अपितु प्रजा की ही सेवा करने के लिए यह सब कुछ 
होता है। ये ब्राह्मणणण परमवौतराग हैं अन्न फल-मूलभक्षण, वल्कल 
बसन धारण करते हैं। इसीलिए ये समस्त प्रजा के कल्याण की बात 
सोचते रहते है। अतः यदि वे पृथ्वी का पालन करें, तो प्रजा को बहुत 
लाभ और सन्तोष होगा। परन्तु ब्राह्षण गण भी यही समझते हैं कि हम 
तपस्या द्वारा प्रजा का कहीं अधिक पालन कर सकते हैं। रु 


सर्वेश्वर, सर्वशक्तिमान्‌ पखह्म परमात्मा अनादि जीवों के कर्मों 
के अनुसार सृष्टि रचकर उनके कल्याणार्थ अनादि वेदों को व्यक्त करते 
हैं। कहना न होगा कि जैसे जागने और सोने की परम्परा अनादि है, 
वैसे हो सृष्टि और प्रलय की परम्परा भी अनादि ही है। जैसे जागने के 
उपरान्त प्राणियों को चेष्टाएँ उन चेष्टाओं से सम्बद्ध होती हैं, जो सोने 
के पहले थीं, वैसे हो सृष्टि के बाद कौ समस्त जीवचेष्ठाएँ प्रलय से 
प्रथम की चेष्टाओं से असम्बद्ध नहीं रहतीं। किसी भी राजा या नियन्ता 
कौ प्रजाओं या नियम्यों पर शासन करने के लिए एक शासनपद्धति 
अपेक्षित होती है। कालपरिच्छिन्न आदि राजा की प्रजा शासन ' 
पद्धति कालपरिच्छित्न ही होती है। परन्तु जहाँ सनातन, २४८७८ 
को अनादि जोवरूप प्रजा पर शासन करना है, वहाँ तो शासनपद्धति 
भो सनातन एवं अनादि हो होनी चाहिए। अल्पज्ञ राजा को समस्त देश, 
काल, परिस्थितियों का बोध नहीं रहता, अत: जैसे-जैसे ज्ञान होता 
जाता है, वैसे-वैसे उनके नियमों में परिवर्तन होता है। परन्तु सर्वज्ञ, 
सर्वशक्तिसम्पन्न भगवान्‌ को तो समस्त देश, काल परिस्थितियों का 
विज्ञान रहता है, अत: उनकी शासन या निग्रहानुग्रह-पद्धति अप्रान्त 
और अपरिवर्तनीय होनी ही चाहिए। वही ईश्वरीय शासनपद्धति हमारे 
वेद है। उनमें भिन्न-भिन्न देश, काल, परिस्थितियों का स्वयं ध्यान रखा 
गया है। उसी सीमा के भीतर ही महर्षियों की भिन्न-भिन्र स्मृतियाँ 
निर्मित हुई हैं। वेद ईश्वर के समान ही अपौरुषेय और अनादि है। जैसे. 
प्राणी का प्राण के साथ अविच्छेद्य सम्बन्ध है, वैसे ही परमेश्वर का 
उसके नि:श्नासभूत बेद के साथ सम्बन्ध है। सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान्‌' 
सर्वज्ञता, सर्वशक्तिमत्ता का भी बेदों के 02: | में नहीं, 
. ैदर्व-विचार में हो उपयोग होता है। नि:श्रास 
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निरपेक्ष और अकृष्रिम है। वे पौस्वेय अर्थात्‌ स्वत 
नहीं है। अतएव पुरुषाक्नित प्रम, श्रमाद, विप्रलिप्सा जा 
दूषित नहीं, अतएव. अप्रामाण्य-शद्घा-कलंक उनमें स्पर्श भी नहीं है। 
इसलिए उनका स्वतन्व प्रामाण्य है। 

अन्त ब्राह्मणात्पक वेदों में भले हो अनेकों लौकिक, परलौकिक 
आख्यानों ता विविध आध्यात्मिक, आधिटैविक, आधिभौतिक तत्वों 
का वर्णन हो, फिर भी उनका अवान्तर तात्पर्य कर्म तथा | 


केदों का तात्पर्य है, अवगम तो वेदों से ध्टय. 
'परमेक्षर के सनातन अंशभूत जीवों को सनातन 
केद-प्रतिपादित सनातन मार्ग हों सनातन 'बैदिक' धर्म है।. 
सर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश, परमानन्दघन भगवान्‌ का हो 
चेतन, अमल, सहज सुखस्वरूप जौवात्या अनादि व 
'विक्षेप और आवरणरूप दोषों से संसृष्ट होकर अनेकानर्वपरिष्लुत विविध 
योनियों में परिष्रमण करता है। जन्मजन्मान्तरों के ५०४ 
अनुकूल होकर भगवान्‌ जब मानवजन्म प्रदान करते हैं, तभी उसे 
आत्पोद्धार की सुविधा होती है। उसमें बैदिकर्म के अनुकूल वातावरण 
देश-काल सत्पुरुष-समागम सच्छाख-सम्बन्ध अधिक सहायक होते 
है। वेदों का कहना है कि मातृमान, पितृमान, आचार्यवान्‌ पुरुष 
न धर्मरहस्य को जान सकता है--'मातृमान्‌ पितृमान्‌ आचार्यवान्‌ 
वेद” 
अर्थात्‌ प्रशस्त आचार-विचार वालों माता के सद्भावना, आचरण 
एवं उपदेशों से शिक्षित तथा पिता के आचारों एवं उपदेशों से विनौत, 
आचार्यवान्‌ पुरुष हो तत्व को जान सकता है। इन्हीं सब बातों का ध्यान 
रखकर वैदिक लोग गर्भाधान से ही संतान का संस्कार प्रारम्भ करते है। 
सद्धर्म कर्म परिनिष्ठित माता-पिता द्वारा सद्भावना के साथ विधिवत्‌ 
गर्भाधान, पुंसवन, सीमन्तोत्रयन, जातकर्म, चौलकर्म मौड्ीबन्धनादि 
संस्कारों से संतान के शरीर, इन्दरिय, अन्तःकरण वैसे ही पवित्र होते 
है, जैसे खान से उत्पन्न मणि संस्कार ड्वार निर्मल होकर दौप्त होती है। 
उसमें भी अधिक प्रभाव माता-पिता के आचरणों एवं भावनाओं का 
पढ़ता है। इह तरह प्रशस्त मता-पिता की शिक्षा से शिक्षित होकर 
पुन.प्रशस्त आचार्य से उपनीत होकर गुरु और अग्नि की शुब्रंषा, 
भूमिशयन, ब्रह्मचर्यत्रत पालन करता हुआ बालक शौच, आचार आदि. 
शिक्षण-पूर्वक चाएं पुरुषा्थों के परमकारण, दिव्य वेदादि >>. 
किद, में प्रवृत्त होता है। पवित्र आचार-विचार-सम्पत्र । 
_ हृदव में दिव्य, अध्रान्त ज्ञान से सुस्विर संस्कार होने पर 
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मिलती है। अरदिच्छा एवं 
मन न्क कलम कि 
ग्य का विधाता स्वर्य हों सकता है। जैसे पुरुषों का सहयोग, जैसे 
अद्धेयों का सेवन किया जाता है, श्रद्धासम्पत्र पिपली हुई लाख से 
तरह कोमल चित्त में वैसों हों भावना बनती है। जैसी ज्ञानभावना होती 
है, वैस्लो ही प्राणी की इच्छा होती है। इच्छा के अनुसार डक 
उत्कण्ठापूर्वक इयत् से वैसा हो हो सकता है। परन्तु इसके लिए अद्ेश 
उत्तम पुरुषों के समागम, सेवन सदिच्छा और सत्ययत्न को अपेक्षा है। 
उससे राष्ट्र में समनस्व, संघटन आदि सब कुछ सम्पन्न होता है और 
समाज, राष्ट्र एवं विश्व में सर्वत्र अभ्युदय और शांति स्थापित होती है। 
विधिपूरवक सब्र वेदादि शास्त्रों का ग्रहण, धारण, अर्वज्ञान 
सम्पादन करने के उपरान्त ग्राणी को सर्ववन्धनविनिर्मुक्त होकर सर्वान्ततत्पा 
'धगवान्‌ के मद्लमय श्रीअंक में समास्रोन होने के लिए अपने आपको 
शुद्ध करना चाहिए। परन्तु इसमें मल विक्षेष और आवरण प्रतिब्धक 
है। कर्मकाण्ड से मल की, उपासना काण्ड से विक्षेप की ओर ज्ञानकाण्ड 
से आवरण कौ निवृत्ति होती है। 
करके आन्याधान, अग्निहोत् 


नरक भगवत्याप्ति हो कर्मों का 


फल हु इतर फल तो वैसे हो 
सज़ा हक काल महक 
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देती है। वह अदीर्धदर्शों बालक गुरूचपान का फल लड्डू समइ ५५२ 
परन्तु माता तो रोगनिवृत्ति को हो मुख्य समझती है। बत 
स्वप्रकाश परमान्दघन भगवान्‌ का उपलब्ध (प्राष्ति) देह, इन्द्रिय, मन 
बुद्धि, अहड्ार के अत्यन्त, निर्मल, निवृत्तिक होने पर ही होता है। 
परन्तु प्रथम उनकी निवृत्तिकता होनी सहसा अस्रम्भव है, अत: पहले 
सात्विक, सरल प्रवृत्तियों का अवलम्बन करके राजसों तामसी उच्छूद्धल 
'्रवृत्तियों का रोकना अपेक्षित होता है। अनन्तर अन्तरक्ञ-अन्तसत्र सात्विक 
अवत्तियों से बहिस्म्र-बहिस्क्र सात्विक प्रवृत्तियों का भी निरोध किया 
जाता है। अन्त में सर्वान्तरक्न मन, बुद्धि की सात्विकी प्रवृत्ति “विर्ष 
विषान्तरं जरयति, स्वयमपि जीर्यति” (एक विष दूसरे विद के प्रभाव 
को शान्तकर स्वयं शान्त हो जाता है) इत्यादि न्याय से स्वपरविरोधिनी 
अन्तिम चस्मावृत्ति से शान्त होकर पूर्ण निवृत्तिकता होने पर 
अत्यक्च॑न्याभित्र, स्वप्रकाश परमात्पस्वरूप की अवगति और तदात्पना 
अवस्थिति होती है। यहाँ त्रीतस्मार्तत शृखंलानिबद्ध हब अ ट - 
अहंकारादि की चेष्ठाओं से अर्थात्‌ त्रौतस्मार्त काम, कर्मों एवं ज्ञानों से 
स्वभाविक काम-कर्म ज्ञानरूप मृत्यु का अतितरण है-- 

“'*अविद्यया मृत्यु तीर््वा।"” 
जिस समय प्राणी की समस्त चेष्टाएँ शास्त्र परतन्ब्र होने लगती 

है, उस समय उच्छूद्डल पाशविकी चेष्टाओं का लोप होता ही है। वैदिक 
सिद्धान्त में स्वप्रकाश परमानन्द भगवान्‌ की प्राप्ति ही मुख्य उद्देश्य है। 
उसकी पूर्ति के लिए सामाजिक, नैतिक, आर्थिक विविध कर्मों को 
अपेक्षा होती है। यदि भगवान्‌ का स्मरण कस्ते हुए भगवदायघनार्व 
भगवत्समर्पणबुद्धि से लौकिक पारलौकिक सभी कर्मों पड 
किया जायगा, तो अन्तःशुद्धिक्रमेण उपासना का भाव और 
कर्माहन उपासनाओं में या उपासनाप्रधान कर्मों में प्रवृत्ति गी 


हि एन, सुन साया एम कल 
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उपासनाओं से अन्तःकरण की निर्मलता होती है कै 
चलता को निवृतति होती है। भगवान्‌ के विशेषानुष्रह से कफ 
रब आवरण सिकृत्ति में बड़ी सुविधा होती है। भगवान्‌ के परपाकरषद, 
पुर, मनोहर, मक्कलमय स्वरूप से सहज हो मन की एकता है 
जाती है। इसके अतिरिक्त सगुण-निशाकार एवं निर्गुण-निराकार की शी 
उपासनाएँ होती हैं। उनसे तत्तसाक्षात्कार का प्रत्यक्ष सम्बन्ध है। इस 
तरह कर्म एवं उपासना से मल और विक्षेप मिटा देने से अनन्त 
आवरण मिटाने के लिए ज्ञान की अपेक्षा होती है। नित्यानित्य-वस्तुवियेक्, 
'शान्त दान्त, उपरत, तितिक्षु श्रद्धावान्‌, समाहित एवं तीत्रमुमुक्षासययत्र 
होकर वेदान्तों का श्रवण करता चाहिए इसके अनन्तर तर्कशात्र कौ 
सहायता से मनन और योगशास्त्र की सहायता से निदिध्यानसत काके 
कत्वसाक्षात्कार द्वाए॑ आवरणभज्न करता चाहिए। बस फिर तो का 
अत्यकूचैतन्याभिन्न शुद्ध ब्रह्मात्मभाव में ही स्थिर होता है और सब का 
अन्तयात्या होकर सब को अपने में ही देखता है। उसका व्यष्रपाव-- 
'परिच्छित्रता का अभिमान मिट जाता है। वह सबका और सब उसके हो 
जाते है। झञनियों का 'सर्वभूतहितेरत:' होना स्वाभाविक लक्षण है। 
जगत में एक दूसरे के साव अनिवार्य सम्बन्ध एवं उपकार्य- 
उपकारकपाव है। यह कोई भी नहीं कह सकता कि हम स्वतंत्र है, हमे 
किसी की अपेक्षा नहीं है। भगवान्‌ आकाश, वायु, तेज, जल, भूमि 
अन्न के बिना किसी का भी काम नहीं सा सकता। इस तरह प्राणी पर 
अनेकों के उपकार का ऋण रहता है। समस्त विश्व के प्रति जैसे परमेषर 
को कारणता है वैसे ही शुभाशुभ कर्मों एवं अदृष्टों द्वारा जीवों को भी 
काएण है। जिन वस्तुओं या जिन देहियों से जिनको, जितने अंरों में 
सुख पहुंचता है, उतने अंशों में वे उनके शुभ कर्मों के फल हैं। जितने 


अंशों में, जिनसे, जिनको दुःख पहुंचता है, उतने अंशों में वे उनके 
अशुष कर्मों के फल है। एक ही वस्तु या व्यक्ति से बहुतों को खुख 
करी देशकाल-भेद से 


हा वैदिक चर्म हर. 


से एक हो वस्तु का निर्माण होता है। अतः अप्रत्यक्ष रूप से सर्वत्र 
सबका सम्बन्ध है, अतएव श्रौतस्मार्त जज्ञों द्वारा देवताओं का, वेदादि 
शास्त्रों के स्वाध्याय द्वारा ऋषियों का, श्राद्ध-तर्पण सन्तानोत्पादनांदि 
ड्वारा पितरों का तर्पण किया जाता है। बलि-वैश्यदेव, अतिविसत्कार 
ड्वारा सर्वधूतों को सन्तुष्ट किया जाता है। इस तरह पारस्परिक सद्भावना 
और सौहर्द उत्पत्र होकर सामाजिक, राष्ट्रिय तथा अन्ताराष्ट्रिय भावों का 
संघटन और सामज॒स्थ होता है। सर्व विश्व का घारक-पोषक होने से धर्म 
में 'धारणादर्म' यह परिभाषा चरितार्थ होती है। इसका क्षेत्र इतना 
व्यापक है कि इसमें लौकिक, पारलौकिक, आर्थिक नैतिक स्रभी कर्म॑ 
आ जाते हैं। संध्यावंदन तर्पण, श्राद्ध, बलि-वैश्यदेव, अतिथि-सत्कार 
आदि कर्मों से भावशुद्धि, शक्ति और तेज की वृद्धि होती है। जैसे किसी 
भी यन्त्र के संचालन में उसके मार्जन, प्रक्षालन आदि की अपेक्षा होती 
है, क्योंकि वैसा न होने से उसके नष्ट या विकृत हो जाने की सम्भावना 
होती है, वैसे हो विविध व्यापाएों से श्रान्त एवं मलिन देह इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि, अहंकार, का मार्जन एवं प्रक्षालन करके उन्हें दिव्य शक्ति और 
तेज से सम्पन्न करके लौकिक पारलौकिक कार्यकरणक्षम बना देना यह 
भी कार्य इन्हीं कर्मों का है। आत्मयाजी समस्त कर्मों का अनुछान 
आत्पसंस्कारार्थ हो करता है। शौच, सन्तोष, स्वाध्याय, तप, ईश्वर 
प्रणिधान, अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह इन यम-नियमों 
की बड़ी ही महत्ता और आवश्यकता है। > 
यत्करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌। 
यत्तपस्थसि कौन्‍्तेय तत्कुरुष्व मर्दर्पषणम्‌॥ 

इस भगवदुक्ति के अनुसार लौकिक, बैदिक समस्त कर्मों का 
भगवदरषणबुद्धि से अनुष्ठान करने पर व्यवहारों और भावों 5424 
होती है। जब सभी कर्मों को भगवान्‌ में अर्पण कला है तब हल 
शुद्धि पर अधिक ध्यान रहेगा। भगवान्‌ को अपवि्र कर्म न समर्पित 
तक, सदा शास्रपरिशोधित हो कर्मों का 57] 3 


शहर संघर्ष और शान्ति 
अधर्म का समावेश रहता है। नौति और धर्म का थोत् न 


से धर्म की परिभाषा ही हमारे यहाँ यह है कि वेदादिसास्र के 
देह, इन्द्रिय, बन, बुद्धि, अहंकार की चेष्टाएँ अर्थात्‌ हलचलें २०५ 


उसके विपरीत चेष्टाएँ अयर्म है-- 


ज्ञात्वा शाख्विधानोक्त कर्म कतुमिहाईसि।।”” 
धर्म की रक्षा के लिए यवावसर सिद्ध ज्ञानी और उनके ध्येव, 
जय परमाराध्य परमतत्व भगवान्‌ अवतार ग्रहण करते है| 
सामान्यरूप से कर्मयोग (वृत्ति मार्ग) और सांख्ययोग (निवृत्तियगी 
में ही समस्त वेदों का तात्पर्य है-- 
द्वाविमावध पन्थानौ यत्र वेदा: प्रतिष्ठिता:। 
प्रवृत्तिलक्षणो धर्मों निवृत्त्न विभावित:।।"! 
कर्मयोग में सभी धार्मिक, नैतिक, आर्थिक आदि कर्म आ जाते 
है। इनमें हो पूर्वमोमासा, कर्मकाण्डात्मक वेद धर्मशास्त्र आदि का 
उपयोग हो जाता है। स्रांख्ययोग में कपिल, पातञ्जल, वैयासिक दर्शनों 
का उपयोग हो जाता है। इतिहास, पुराण, तन्ब इन सभी का तात्पर्य 
उक्त दो ही निष्ठाओं में हो जाता है। वर्णधर्म, आश्रमधर्म भी इन दोनों 
में अन्तर्भूत हो जाते है। कर्मों के लिए प्रकृति, योग्यता, अधिकार के 
भेद से भिज्ता होनी युक्त ही है। पक्षी को जन्म से ही उड़ने, मछली को 


जन्म से ही तैरने का सामर्थ्य होता है। मल्‍्लाह और बढ़ई नाव चलाने 
और काठ की कारैगरी में अधिक कुशल होते हैं। व्यापार में, 
क्षत्रिय बुद्ध में, ब्राह्मण वेदरक्षण में अधिक दक्ष होते हैं क्योंकि - 
विचार एवं इच्छा का प्रभाव रजवीर्य पर पड़ता है। उनसे 


संन्यास इन चार आश्रमों का भी उक्त निष्ठाओं में ही न 
है। वर्माश्रमव्यवस्था के अनुसार कर्म, उपासना, ज्ञान, में ही हठयोंग, 
मन्वयोग, लययोग, का भी अन्तर्धाव है। मूर्तिवाद, अवतारवाद, साकारवाद, 
निराकारबाद, सगुणवाद, निर्गुणवाद ये सभी बाद ब्रह्मवाद में आ जाते 
है। सभी तरह की उपासनाएँ उपासना में आ जाती है। शाखानुकूल 
धार्मिक एवं तदविरुद्ध नैतिक आर्थिक आदि कर्म कर्मकाण्ड में आ 
जाते है। अध्ययन, यजन और दान ये तीनों वर्णों के धर्म हैं। अध्यापन, 
याजन, प्रतिग्रह यह ब्राह्मण की जीविकाएँ हैं। क्षत्रिय की शौर्य युद्ध 
प्रजापालनादि एवं वैश्य की कृषि गोरक्षा वाणिज्यादि जीविकाएँ हैं और 
सेवा शूद्र का धर्म है। वैदिकधर्म की यही विशेषता है कि संसार के 
मनुष्यमात्र अपने-अपने अधिकायानुसार इसका समाश्रयण कर सर्वविध 
कल्याण को प्राप्त कर सकते हैं। भगवान्‌ की भक्ति, भगवान्‌ के 
चरित्रश्रवण, भगवान के स्वरूप का ध्यान-्यह सब ऐसे पवित्र हैंकि 
इनसे सभी का कल्याण हो सकता है। इतिहास-पुराण-श्रवण द्वारा 
स्वर्धमज्ञान एवं तदनुष्ठानपूर्वक भगवान की भक्ति से ग्राणिमात्र का का 
कल्याण हो सकता है। इस तरह ईश्वरीय 'वैदिक्र्म! से सप्पूर्ण संसार 
के प्राणियों का कल्याण हो सकता है। (-... « 


हर 
6 गा हकस कक 


स्वधर्मपालन 


सम्पूर्ण प्राणियों कौ जिससे प्रवृत्ति होती है, सारा ह ७ जिससे 
व्याप्त है, अपने कर्मों से उसी परमात्मा कौ पूजा करके प्राणि सिद्धि 
प्राप्त कर लेता है-- 
यत: प्रकृत्ति्भूतानां येन सर्वामिद॑ं ततम्‌। 
स्वकर्मणा तमभ्यर्च्य सिद्धि विन्दति मानव:।। 
वैसे तो पत्र, पुष्प, फल, जल, किसी से परमेश्वर की आराधना 
हो सकती है, परन्तु स्वधर्म ही भगवान्‌ को आराधना का मूलमन्त्र है। 
स्वरर्म की उपेक्षा करके अनेकानेक उपचारों से भी पूजा करने पर 
भगवान्‌ प्रसन्न नहीं होते। वर्णाश्रम के आचार से ही प्राणी द्वारा भगवान्‌ 
कौ आराधना होती है, उसी से भगवान्‌ प्रसन्न होते हैं, उनकी प्रसन्नता 
का और कोई कारण नहीं है-- 


हरिराराध्यते पन्‍्या _ | 
ठीक ही है, प्रभु कौ आज्ञा पालन करना ही तो सब से श्रेष्ठ धर्म 


“आज्ञा सम न सुसाहब सेवा।" 
आज्ञा-उल्लंघन करनेवाला कितना भी भक्त हो, प्रभु उसे पक्त 
नहीं मान सकते-- 


स्वचर्मपालन 


अपहाय निज कर्म कृष्ण कृष्णेति आजा 
ते हरेडीषिण: पापा धर्मार्थ जन्म 
अातू जो अपने कर्म छोड़कर 'कृष्ण कृष्ण' 
दक्ष है। क्योंकि धर्म के हो लिए हरि का जन्म हुआ है। जिस घर्म के 
लिए अज अव्यक्त निराकार प्रभु सगुण साकार होकर अकर होते हैं 
भगवान्‌ का धक्त होकर भी जो उसी धर्म का उल्लंघन करें तो वह भक्त 
कैसा? किसी मित्र को चिट्ठी को सुवर्ण सिहासन पर पधार कर अनेक 
उपचारों से उसकी पूजा करना और उसमें लिखी बात पर ध्यान न देना 
जैसे मूर्खता है, बैसे हों भगवान की “गौता' को पूजना और उसमें कहीं 
हुईं बातों को न मानन, उस पर न चलता यूर्खता है। ञ् 
शंका हो सकती है कि जब तरंग में जल के समान सम्पूर्ण 
के भीतर बाहर मध्य सर्वत्र भगवान्‌ ही व्याप्त हैं और सबकी ही स्थिति 
गति प्रवृत्ति उन्हीं से होती हैं, तब तो जीव स्वकर्म 422 
पूजने से स्वतन्त हो नहीं है। प्रभु जैसा करते हैं, जीव वैसा हो करता. 


हे 
केया5 पि देवेन हृदि स्थितेन यथा नियुक्तोडस्मि तथा करोमि। 
परन्तु इसका समाधान यह है कि जैसे सप्राट की दी हुई. 
स्वतन्वता का सदुपयोग-दुरुपयोग करने पर निग्रहणीय होता है, वैसे ही. 
अभु के परतन््र होने पर भी उसकी दी हुई स्वतन्ब्रता घोगने और उसका. 
सदुष्योग-दुरुपयोग करने में जीवात्मा स्वत होता है, जैसे बीजों का 
अंकुरोत्पादनादि यद्यपि पर्जन्य के परतन्तर है, तथापि भिन्न-पित्र बौजों में 
भिन्र प्रकार के अंकुर, नाल, स्कन्ध, शाखा, उपशाखा, पक, 4 
फलादि उत्पन्न करने का निजी सामर्थ्य है, सभी यों में जै से री 
विद के सम्बन्ध से होती है पल्तु पृथक्‌-पृषक्‌ कार्य करने को शक्ति... 
उनकी निजी है, वैसे हो जीवात्मा के यद्यपि देह, इन्दरिय, मन, बुर 
अदिकों ये कार्य करने की शक्ति या हलचल परमात्मा से ही रा 
ली ज तथापि भगवान्‌ से कार्य करने की शक्ति पाकर 
करने में स्वतन्त्र होता है। परमात्मा से मि 


श्र संघर्ष और शान्ति 


सदुपयोग करे में 
अचनति या पतत 


“ 
ईश्वरप्रेरितों गच्छेत्‌ स्वर्ग वा श्रप्रमेव वा।।" 


दटरिय कु * 5 नहा 
'परतन 
एवं सदुपयोग अनुगृहोत 
इसौलिए सुराषान, परदारागमन आदि निषेध एवं सन्ध्या, 
अग्निलोज्ादि का विधान किया गया है। अतएव स्वकर्म से घगवान्‌ की 
अर्चना का भी विधान किया गया है। ८ 
जैसे पठनशत्तिसम्पत्र, पठन में स्वतःप्रवृत को ही अध्यापक 
प्रेरणा करता है, अतएव सक्रिय का हों प्रैव 'िच्‌' प्रत्यय का विषय 
माना जाता है-- कं 
सक्रियस्थ च य: ग्रैब: ् 
'पठन में अत्यन्त अग्रवृत्ति एवं शक्ति-विहोन को 


से नहीं पढ़ाया जा सकता, जैसे ही जीव 
संस्कारों, आदतों, स्वभावों प्रकृतियों दारा विषिक 
तथी परमेश्वर देह, इंद्रेय, मन, बुद्धि, अहें 


स्वधर्भपालन श्क्ज जे 
का सामर्थ्य देकर उनसे कर्म कराते है। जैसे कोई किसो शास्त्र वचन को 
अभ्यास करता-करता निड्नित हो जाने पर जागते ही उसी शाख वचन 
का उच्चारण करने लगता है, चरखा चलाते-चलाते सो जानेवाली वृद्धा 
जागते हो चरखा चलाने लगती है, वैसे हो क्मों को कण्ता-करता ग्राणी 
निधन को आ्ष्त होकर दूसरा जन्म ग्रहण करते हीं श्राय: उन्हीं क्मों में 
लग जाता है-- 
पूर्वाध्यासेन तेनेव हियते हावशोईपि सः। 
संस्कारों के अनुसार कर्मों में प्रवृत से ही परवेश्वर कर्म कपते हैं, 
तभी परमेश्वर में वैषम्य नैर्धण्य दोष को प्रसक्ति नहीं होती। अन्यवा 
किसी से उत्तम कर्म कराकर ठसे उत्कृष्ट लोकों में ले जाना किसी को 
अपकृष्ट कर्म कराकर अधम लोकों में ले जाना स्पष्ट ही विषयतां और 
'निर्दयता है। परन्तु यदि उनके फ्राकृत शुभाशुभ कर्मों के अनुसार हीं कर्म 
कराने में परमेश्वर की भ्रवृत्ति हो तब तो वैषम्य-नैर्धण्य दोष नहीं आता। 
'कृतप्रयल्लापेक्षस्तु विहितप्रतिषिद्धवैयर्थ्यादिभ्य:। 
इस सूत्र से यही बात स्पष्ट की गयी है। फिर भी कहा जा सकता 
है कि सम्पूर्ण ग्राणी प्रकृति के अनुसार ही अपनी चेष्टा करते हैं। 
अकृतिविहीन कोई भी नहीं है। ऐसी स्थिति में विधर्म-परधर्म की प्रकृतिवाले 
आणी की विधर्म-परधर्म में प्रवृत्ति होती है, उसको कोई भी नहीं गेक 
सकता। फिर विधि या निषेधात्मक शास् सर्व ही व्यर्व होगे, प्रकृतिपााधीन 
है प्राणियों की शुभाशुष कर्मों में प्रवृत्ति होती है। ऐसी स्थिति में 
पुर्षार्थ के लिए भी कोई स्थान नहीं रह जाता। परन्तु इसका समाघन 
वह है कि इन्द्ियों के अर्थों में इन्द्रियों का ग़ग-दरेष व्यवस्थित है, 
इसलिए 'न तयोर्वशमागच्छेत्‌' अर्थात्‌ जिस तरह घट का कारण होने 
' भी मृतिका जलरूप सहकारोकारण के न होने पर घट निर्माण करने 
मे असमर् होती है, उसी तरह प्रकृति प्रवतति-कारग होने पर घी पे 
>अककक के विघटित होने पर कार्य के मे इक को 
अतरव है कि हिसाकृति का दि भी अपने ये की की 
... अवृत नहों होता, क्योंकि वहाँ देष नहीं है। अज्ञात रुल में राण ने होने... 


शहद 


स्वाभाविकी प्रकृति राग ईष का 
निर्बल हो जायगी और फिर पुरुष को स्वानुरूप कार्यो में ग्रवृत होने को 
जलाचार नहीं कर सकेगी। अत: ''सदूश चेष्ठते स्वस्या: प्रकृतेज्ञनिवानपि” 
इस वचन का भी यही अर्थ हैं कि “'न तयोर्वशमागच्छेत्‌'' के अनुसार 
सच्छास्नाभ्यास एवं सत्पुरुष-संग के द्वारा जिन्होंने स्वाभाविक राग द्वेब 
को नहीं मिटाया, अकृति के सहकारियों धर विघटन कर उसे निर्बल 
नहीं बनावा, उन प्राणियों को प्रकृति पस्तन्त्र होकर अवश्य तदनुरूप 
धर्मों में प्रवृत्त होना पड़ता है। 

इन दृष्टियों से विदित होता है कि पुरुषार्थ के लिए प्राणियों को 
'पूर्ण अवकाश रहता है अत: सर्वदा ही बिकमों और परकर्मों से बचकर 
प्राणियों को अपने धर्म का अनुष्ठान करके उसे सर्वाधिष्ठान, सर्वशक्तिमान्‌ 
सर्वान्तरात्मा भगवान्‌ के श्रीचरणों में समर्पण करके उनकौ आगघना 
करनी चाहिए। बिना भगवान्‌ में समर्पण किये कर्म का महत्त्व नहीं. 
होता। कर्मों से बन्धन और ज्ञान से मुक्ति होती है। किसी भी प्रकार का. 
कर्म क्यों न हो, उससे 


““पुनरपि जनन॑ पुनरपि मरणम्‌.' न 
का प्रपक्ष लगा ही रहता है। पल्तु वे ही कर्म भगवा 


है स्वधर्मपालन च्ष्र 


के है कर्म स्वरूप से अन्धन होने पर थी अभुणादपंकज में संग 
घर मुक्तिरूप फल को फलने लपते है। 
पक के बिना ज्ञान भी शोषित नहीं होता, ०३४ *४०४० < 
इलकालू एवं अपवर्ग (समाप्ति) काल में सर्वदा अभद कर्म यदि 
अषणवान्‌ के चरणों में न अर्पण किय़ा जाय, तो वह क्रिस तह 
कल्याणकारक हों सकता है, चाहे बह निष्कामरूप से अनुष्ठित क्यों न 
द वैष्कर्म्यभप्यच्युतभाववर्जित न शोभते ज़ानमलं निरक्षनम] 
कुतः पुरः शश्दभद्रमीश्वरे न चार्पितं कर्म के 
कर्म यदि भगवच्चरणपंकजसमर्षणबुद्धि से ही अनुषठीयमान हों, 
तो तैफ्र्म भौ उन्हीं का फल है-- 
बेदोक्तमेव कुर्वाणो निःसब्जो5र्पितमीश्वरे। 
वैष्यकर्म्यसिद्धिं लभते रोचनार्था फलश्रुति:।। 
वद्यपि स्वर्ग, पशु पुत्रादि, लौकिक-पारलौकिक कर्षों के अनेक 
उल मुरे गये है, तथापि वे फल केवल कर्मों में कि बढ़ाने मात्र के लिए 
है शत बालक को गुरुच पिलाने के लिए मोदक का प्रलोधन देती है-- 
'वत्स! गुडूची पिब, लह्ुकं ते दास्यामि॥" 
बालक मोदक के प्रलोभन से गुडूची का पान करता है और लू 
जात है। वह समझता है कि कडुई गुडडूचीपान स्वाद का फल लड्डू ही 
है फन्‍्तु माँ तो समझती है कि गुड्चीपान का फल रोग-मिवृतति है, 
भेद तो प्रलोषनमात्र है। इसी तरह अज्ञ प्राणी कर्मों के अनुषातों का 
'ह स्वर-पशु, पुत्रादि समझता हैं, परन्तु भगवती श्रुति तो कर्मनिवृत्ति 
तैकर्य ग्ाप्ति हो समों का मुख्य फल मानती है, अन्य फलों को ३ 
को. समझती है। कोई कह सकता हैं कि जब कर्मनिदति 
> किक है: तब तो पहले से ही करों को छोड़ने का पक 
कक व? पहले उनमें फंसना, फिर उनसे छुटकंश घने मे 
... ने काना तो वैसा ही है, जैसा कि एक बार हाथ में कौचह़ लगाना... 


हक संपर्भ और शान्ति 


और फिर जल से इसके प्रछालत _ 
समाधान यह है कि कर्मों का अनुष्ठान किं 
सकते। जैसे क्षेत्र को निर्बोज करने के लिए उसमें खूब 35 
अपेक्षा होती है, वैसे ही अपने आप को अकर्मा बनाने के लिए खूब 
शास्त्रमसार कर्म करने की अपेक्षा होती है। “'न कर्मणामग्ररम्पातरैष्कम्थ 

” कर्मों के आरम्भ न करने माह से प्राणी को नैष्कम्य को 
प्राप्ति नहीं होती। प्राणी यदि शास्रविहित कर्मों में प्रवृत्त न होगा तो उसे 
विकर्म में प्रकृ्त हो. पढ़ेगा। देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि अनात्माओं 
को कर्म करते-करते आदत पड़ गयी है। वे बिना कर्म के रह हो नहों 


सकते-- 

न हि कक्षिद्‌ क्षणमपि जातु तिष्ठत्यकर्मकृत्‌। 
ऐसी स्थिति में यदि देश;-काल, वर्ण,-वय, आश्रम आदि के 
अनुसार शा््रोक्त कर्म न किया जायगा, तो विकर्म में फंसना हो पढ़ेगा। 
इस्रोलिए कहा गया है-- 


स्वर्भधालन श्स्र 


सता फल टे सके। ऋणियों के देह, इन्दिय, सन, युद्धि, अहंकातादिकों 


हो ज्ञान है। 
कर को ब्रकृत्ति हो नहों हो सकती। जीवात्मा भी अल्पज्ञ और 


अल्पशक्तिमान्‌ है, उसे अपने एक जन्म के भी सम्पूर्ण कर्मों का पता 
कहीं, फिर अनन्त जन्मों, अनन्त कर्मों और उनके क्या क्या फल कहाँ 
कैसे पिल सकते है, इत्यादि का कुछ भी ज्ञान नहीं होता, फिर वह फल 
कैसे सम्पादन हर सकता है? किचित्‌ सामर्थ्य हों, तो भी वह अपने 
सत्कर्मों का हो फल सम्पादन करेगा। स्वतन्व रहने पर असत्कर्मों के 
फल भोगने में किस कौ श्रवृत्ति हो सकती है? इसालिए अनन्त 
जह्ण्टो, उनके अनन्त प्राणियों, उन्‍के अनन्त-जन्मों और बिधित 
कर्मों को जाननेवाल' फल दे सकनेवाला, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा 
माना जाता है। अत: जबतक कर्मों से भगवान्‌ को घूजा न की जाय, 
तबतरू कर्म व्यर्व हो रहते है। 
कुछ लोग कहते $ कि जब भगवान्‌ कर्मों के अनुसार हो 
प्राणियों को फल देते है तब उनको मानने का प्रयोजन ही क्‍या है? 
परन्तु उन्हें वह समझना चाहिए कि कर्ममात्र न स्वयं पल दे सकता है, 
न कोई वृक्ष, पाषाणादि जड़ पदार्थ फल देने में सरर्थ होते है, कर्म- 
'फल किसी शत्तिसम्पत्र, ज्ञानवान्‌ चेतन से हो मिल सकता है। अतएव 
काम लेने वाला, कर्मफल लेनेवाला सर्वदा चेतन ही अपेक्षित रहता है। 
वकौल, बैरिस्टर, इंजोनियर, चिकित्सक आदि अनेक कार्यकुशल होते 
है, फिर भी उनसे कार्य लेनेवाले किसो घनवान्‌ चेतन की अपेक्षा होती 
है। अनेकों विषय का आचार्य भी वृक्ष या पाषाण से काम करके फल 
मय गकआ, किले कि काम लेनेवाले वाले 


॥ 


ह्र्२ 


से परमेरर को आराधना को जाया कुछ न कुछ ३ गो पर 
्रेरणा ही के, अपने आप ही करता रहता है। भगवान्‌ 


प्राकृतिक कर्म छूट सकते है। प्रत्यक्ष अनुमान से जिनका महत्व और 
फल न भी प्रतीत हो, वे थी कर्म यदि शास्त्र से विहित हाँ, तो उनका 
अनुष्छान आवश्यक हैं शाख्रोक्त कर्मों में भी अनेक प्रकार के कर्म हो 
सकते हैं, अतः उनमें भौ स्वर्म के ही अनुष्ठान पर भगवान्‌ तथा 
शास्रों का अधिकाधिक जोर है, परधर्म विधर्म या अधर्म के समान है 
त्वाज्य है। तभी “'स्वधर्में निधन श्रेय: परमधरमों भयावह:"' इत्यादि 
बचनों से परधर्म को भयावह, स्वधर्म को कल्याणकारक कहा गया है। 
यदि सबके ही स्वेच्छानुसार सब कर्म ग्राह्म होते, तो धर्म के साथ 'सव' 
“पर” विशेषण लगाना ही व्यर्थ होता। 

आह्मण, क्षय, वैश्य, शूद्र, इन चारों वर्णों और ब्रह्चातें 
गृहस्थ, वनस्थ, संन्यापी इन चारों आश्रमों को अपने वर्णात्रमानुसार 
श्रौत-स्मार्त क्ो में प्रवृत्त होना चाहिए। कामाचार, कामवाद, कामपक्षण 
छोड़कर शास््रपरतन्त्र होकर स्वर्मानुष्ठान: 


और मुक्ति मिल सकती 
तो उसको भी अघोगति 
से सूर्य का दर्शन कर 
और 


ही. ४७5: द्र२३ 
होते। शुद्र अपने हो कर्म से सिद्धि को शाष्त हः जाता है। अत्युत शुद 
को सिद्धि (अक+ मे बड़ी खुविथा है। ब्राह्मणादिकों के लिए. 
ज्चर्यदत, वेद-वेदाज् का अध्यवन, अप्निशुश्रषा, गुरुशुभ्रषा, भूपिशयन, 
सन्ध्या, जप, सूयॉपस्थान, विविध तपस्याओं और कर्षो के अनुष्ठान की 
अपेक्षा होती है। तभी उसका श्रवण, मनन, निदिध्यासन आदि सफल 
होता है। उसे संस्कारों और सृतक, पातक आदि का बहुत अधिक विवेचन 
करन पड़ता है। यदि ब्राह्मणादि जन्म प्राप्त करके भी कोई चाहे कि सृतक- 
'प्रातक आदि का विवेचन न किया जाय, सन्ध्यानिरपेक्ष भगवज्नामादि से 
हो कल्याण कर लें, तो यह सम्भव है, क्‍योंकि स्वधर्म छोड़ना भी 
दशनामापराधों में एक नामापराध है। नामापराधी नाम से भी सद्रति नहीं 
पा सकता। हाँ, शुद्र के लिए पाप से बचते हुए, द्विजातियों की सेवा करते 
हुए घगवन्ञाम-कौर्तन और भगवान्‌ के मंगलमय परमप्रविव्िश्रवणादि 
से भी पूरा काम चल सकता है। इसीलिए भगवान्‌ व्यासदेव ने “शूद्रों 
धन्य: शुद्रो धन्य: '' कहा है। न उसे संस्कार की अपेक्षा, न ज्यादा सृतक- 
पातकादि का विचार, न ब्रह्मचर्यत्रतपालन और न ही वेद-वेदाग्नादि के 
अध्ययन की हो कठिनाई पड़ती है। इसौ तरह पुरुषों की उपर्युक्त 
कटिनाइयां स्लियो को भी नहीं पड़ती। पतिशुश्रुषा पतिब्रतधर्म पालन से 
हो ख्तियों को दिव्यातिदिव्य गति प्राप्त होती है। इसोलिए “खियो धन्याः 
खियो धन्या:, ख्यो धन्या:'' इत्यादि वचनों में खियों को भी धत्य- 
चन्य, कहा गया है। 
स्वधर्म-पालन ही प्राणियों का कल्वाणकारक है। इसीलिए 

जन्युवान्‍थवादिकों की हत्या जिस क्षा्रर्म में कली पढ़ती है, उस 
अत्यन्त क्रूर धर्म के लिए भी भगवान्‌ कहते है-- 

स्वधर्ममपि चावेक्ष्य न हैक 

धर्म्याद्धि युडाच्छेयो न्यत्‌ क्षत्नियस्थ न खिछते।। 

देखकर तुम्हें 


है अर्जुन! स्वर्म अत न होना 
जाम 
है: “कान स्व वुणः पर्व ; 


श्र संघर्ष > झान्ति 


अच्छी तरह से भी किया जाय, अपना दर्ष 

पा भी अपना हीं ' शलन करता बे है, जो की 
कृत होने से इस तरह दोष समावृत है, जैसे धूम से आब्नि 
होता है। जब सभी कर्म दोष स्ले आवृत हैं, तब फिर अपना ही कर्म 
आदपपूर्वक क्‍यों न किया जाय? यादि कहा जाय कि फिर छोड़ ही दिये 
जाय कर्म, पल्तु यह असम्पव है। कोई प्राणी बिना कर्म किये क्षण पृ 
भी नहों टिक सकता। ऐसी स्थिति में शास््ोक्त कर्म न किये जायेंगे। तब 
तो असत्‌ कर्मों में श्रवृत्ति हो जायगी। अतः स्वर्ण का ही अनुछान 
करना आवश्यक है। 

स्वरर्म या स्वकर्म में कुछ तो जोविकार्थ कर्म है और कुछ 
'परलोकार्थ। जीविकार्थ कर्मों में कुछ सम्पत्ति विपत्ति भेद से परिवर्तन हो 
जाता है परन्‍तु दूसरे प्रकार के कमों मैं ऐसा नहीं होता। संस्कारों और 
शास्त्रों का अधिकार जन्म से हो निर्धारित है। ब्राह्मण को अध्ययन- 
अध्यापन का अधिकार है#क्षत्रिय, वैश्य को अध्ययन का ही अब्िद्मर 
है। संस्कारहीन आहयण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शुद्र इतिहास है ४४ क्के 
श्रवणाधिकारी हैं। स्वधर्मनिष्ठ स्री, शुद्ध सद्राति के अधिकारी , पसन्‍्तु 
संस्कारशून्य या धर्मथ्रष् द्विजाधम की गति में बड़ी कठिनाई है। अपने 
वर्ण, आश्रन के 
कर्मों को करके श्री 
दिव्य आराधना है। 


वही अहिंसा, क्षमा, 
उसकी परम सद्रति हो जाती है। 
भादेश है कि वे जो भी कर्म करें, 
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ऋर बहुत अधिक ध्यान रखता है। यदि अपनी 
हः ०६- (०4०० के समर्पण करना है, तो छल, झूठ, 
बेईभानौ आदि के भाव हट जाते है। इससे समाज और राष्ट्र में बढ़ी 
जाध्ति कैलती है। जो व्यक्ति लौकिक-पारलौकिक सब कर्मों को करते 
समय सर्वाधिष्ठान, सर्वे शक्तिमान्‌ परमेश्वर को स्मरण रखता है, उसकी 
कभी भी शान्ति भंग नहीं होती और न तो उससे कभी अपवित्र कर्म 
होते हैं। किसी दुरदृष्ट की प्रेरणा से कुछ अशुभ कर्ष बनते ही वह 
पक्षात्ताप और प्रायज्षित्त करता है। व्यवहार सुधरनें पर ही उपासना और 
ज्ञान के बिचार सफल होते हैं। 
जो व्यक्ति स्वयं स्वधर्म के पालन में दृढ़ता रखता है, उसके 
उपदेश के बिना लोग उनके आचरण से शिक्षा प्रहण करते हैं। इस तरह 
उत्तम, मध्यम्‌ कनिष्ठ सभी श्रेणी की खतरों, पुरुषों को लाभ होता है। 
संसार में उपदेश से भी उतना लाप्न नहीं होता, जितना आचरण से 
होता है। इसलिए अर्जुन से भगवान्‌ ने कहा कि तुम अपना धर्म पालन 
करों, ख्तियाँ विधवा होकर व्यभिचारिणी बन वर्णसक्री सृष्टि करेंगी, 
जिसमे कुलघ्नों और कुल को नरक होगा अर्जुन की इस अनुपपत्ति पर 
और कुछ कहने को आवश्यकता ही नहीं रह जाती। अर्जुन से भी इस 
सम्बन्ध में पुन: कुछ प्रश्न करते नहीं बना, क्योंकि स्पष्ट वा कि यदि 
अर्जुन स्वयं स्वधर्म छोड़ दे, तो उसे वैसे प्रश्न का अवकाश ही नहीं 
पहता। फिर तो विधवा क्या सधवा भी अर्जुन को आदर्श मानकर 


स्वर्ष को छोड़ सकती है। फिर तो कुमारियों का, सधवाओं का भी 
आज के स्रमान ही धर्मत्याग स्वाभाविक हो था। स्वधर्म पालन से तो 
विधवा भी शिक्षा ग्रहण कर सकती है, जैसा कि उस समय हुआ। प्राय: 
अरमान टर । ' गयी, 


१२६ संघर्ष और शान्ति 


होती हैं। मेवाड़ के कौरों की बहनों, बेटियों, पत्नियों का जौहर प्रसिद्ध 
ही है। जब वहाँ के बीर मातृभूमि की, धर्म की, सभ्यता की रक्षा के 
लिए प्राणों को परवाह न कर लड़ते वे, तब उनकी वीरसू माताओं या 
पत्नियों के मन में कुत्सित भावनाएँ कैसे उठती ?जहाँ स्वधर्म-त्याग, 
परषर्म-विधर्म का ग्रहण चल पड़ता है, कायरता और अनाचार, व्यभिचार 
कौ मात्रा बढ़ जाती है, वहीँ खियों में भी दुर्विचार उठते हैं। अशुद्ध 
आचरणों, अशुद्ध वातावरणों एवं तत्पोषक साहित्यों पत्र-पत्रिकाओं, 
उपन्यास, नाटक, सिनेमाओं से बुरी भावनाएँ बढ़ती हैं। उनके मिटाने 
के लिये भी स्वधर्मनिष्ठ, आदर्शपूत व्यक्तियों को ही आवश्यकता होती 
है। चन्द्रोदय आदि महौषधों के सेवन में जैसे कुपथ्य-परिवर्जन, पथ्य- 
सेवन की अपेक्षा होती है, वैसे हो भगवद्धक्ति, भगवद्धचान, ज्ञान में भी 
विधर्म-परधर्म से बचने और स्वधर्म-पालन की परमावश्यकता होती है। 
इसीलिए स्वधर्म कर्म से भगवान्‌ की आराधना से ही प्राणी सिद्धि को 
प्राप्त होता है। 


राष्ट्रोन्नति और धर्म 


बिना धार्मिक भावनाओं का प्रतिष्ठापन हुए सुखपूर्वक समाज 
एवं राष्ट्र का सुसंघटन हो हो नहीं सकता। सुन्दर ख्री, रत तथा 
राज्यादिविहीन दूसरों कौ उक्त सुख सामग्रियों को देखकर स्पृहा या 
ईर्ष्या करते हैं। कोई क्यों साम्राज्यादि सुख-सामग्री-सम्पन्न और हम 
क्यों दरिद्र एवं दु:खी रहे? बस, एतन्मूलक ग़जा-प्रजा, किसान- 
जमींदार और पूँजीपति-मजदूरों का संघर्ष होना स्वाभाविक है। एक ओर 
ईर्ष्या या रागवश मजदूर, किसान संघटन करते हैं और क्रान्ति पैदा 
करके पूँजीपति, जमीदार आदि को मिटा देना चाहते हैं। दूसरी ओर 
राजा तथा धनींमानियों को भी प्रमादवश गदशैबों का शोषण करके 
अपनी हो भोगसामग्रियों में सर्वस्व लगाने की सूझती है। एक वर्ग कुछ 
नहीं देना चाहता, दूसरा सब कुछ ले लेना चाहता है। इस तरह धन एवं 
भोग में आसक्त धनिकवर्ग दरिद्रता, उत्पीड़न एवं ईर्ष्या से पीड़ित 


। 2० मस्त जलादन कार घगव्‌ दे गर्षना काने लगे के 
है. रद! मै स्वर्ग-अपयरर्द आदि कुछ भी नहीं चाहता हूँ केवल यहीं 
।क संतप्त, आर्त प्राणियों का कष्ट मुझे मिल जाब और सभी प्राणी 
सुखी हो जाँय-- 

न त्वहं कामये राज्य उ स्वर्ग नायुनर्भवम्‌त 

कामये दुःखतप्तानां प्राणिनामार्तिनाशनम्‌।। 

वज-यागादि के व्याज से सभी सम्पत्तिशाली अपनी सम्पत्तियाँ 
का विधाग करके समता उत्पन्न कर देते थे। ग़म के यज्ञ मैं महाघागा 
वैदेहों के हाथ में केवल सौमंगल्य सूत्र हो अविशिष्ट रह गया। यद्यपि 
वह समद मम्राज्यवाद का था, तथापि वर्तमान जनतंत्र या साम्यवाद 
उस शासन के सौन्दर्य की बराबरों कवमपि नहीं कर सकते। राजा अपने 
भुजबल से साम्राज्यपालन करते थे, उनका राष्ट्र निज भुजबल पर 
सुरक्षित था, सेना शोभा के लिए थी। उसके शैथिल्य होने पर सम्राट 
स्वत: युद्ध भूमि में अवतोर्ण होते वे, फिर भी बिना प्रजा की अनुमति: 
के पुत्र तक को शास्रन भार नहीं दिया जा सकता था। श्रजा के लिए 
सप्नाट अपने पुत्र, पत्नी तक का परित्याग' कर सकते दें। सूर्य जैसे” 
तिम्मरश्मियों से पृथ्वी का रस ग्रहण करते हैं और वर्षाइतु में उसे भूमि 
को भ्रदान कर देते हैं, वैसे हो प्रजा से कर तो लिया जाता था, चल्तुँ 
उनका लक्ष्य केवल प्रजा का संरक्षण ही था। के 
'परलोक में अभीष्ट फलप्रदान करने वाले संध्या, जपादि धर्म को 


नास्तिक को भौ परमेश्वर और धर्म के विषय < सन्‍्देह तो हो कल 
है, परन्तु ऐसे भी बहिर्मुख देश तथा समाज हैं, जहाँ परमेश्वर और धर्म 
की चर्चा तक नहीं, फिर सन्देह कहाँ से हों सकता है? सन्रेह् से 
जिज्ञासा और जिज्ञासा से बोध भी अनिवार्य होता है। अत: ईश्वर और 
धर्म में सन्देह तक अतिदुर्लभ है। इसलिए सन्देह हो तो भी नास्तिदों 
को धर्म का अनुष्ठान करना परमावश्यक है। 

कुछ लोग कहते हैं कि शाखों एवँ तदुक्त धर्मों को मानने वालों 
में कष्ट हो दिखाई देता है, अत: शा्र न मानना हो श्रेष्ठ है। फल्तु यह 
ठीक नहीं, जहाँ शास्र न मानने वालों की संख्या अधिक है, वहाँ शात्र 
माह हु को कष्ट है और जहाँ शास्त्र माननेवालों को संख्या 


इल्लललिक 
हा है जैसे पा का आशय लेक विवश शी ने जाली ००० 
सह कह. कोर हे थ् और न्याय के कहा गण की 

से विशरिजेता घर्म के ही 


शौघ्र हो पाओगे'-- 
आप्त धर्मफल तावतू भवता नात्र संशय:। 
इसलिए सिद्धान्त यहाँ आर कि के 
हलक: ० न जो कर्म धर्म से विरुद् 
| अधत+- ला बड़ा फल क्यों न हो, बुद्धिमान पुरुष उसका 


धर्मादपेतं यत्कर्म यद्यपि 


संस्कृति का आधार हि. 
कहा जाता है कि सारे संसार में आजकल सांस्कृतिक संदर्ष 
रह है। सभी अपनी संस्कृति की रक्षा तवा उसके प्रचार और दूसो के 
संस्कृति का नाश करने पर तुले हुए है। संस्कृति के नाम पर भीषण 
जनसंहार हो रहा है। $ शी िकल विस. 
बराबर चलती रहती है। विचारशील विद्वान्‌ भारतीय संस्कृति को है 
सर्वोच्च बतलाते हैं। पर कहीं यह नहीं बतलाया जाता कि उस 
का आधार क्या है और उसका स्वरूप किससे जाना जा सकता है। इस 
पर विचार करने के पहले एक बात ध्यान में रखना आवश्यक है। 
आजकल की पद्धति के अनुसार छाब्दों के अर्थ समय-समय पर कई 
कारणों से बदलते रहते हैं। यदि यही बात है तो फिर मतभेद भी 
अनिवार्य है। परन्तु अपने यहाँ दूसरा हो सिद्धांतहै। वैदिकों के मत में 
शब्द नित्य है और उनका अर्थ के स्राथ सम्बन्ध भी नित्य है। अतएव, 
उनमें अनिश्चित, सन्देह तवा विवाद के लिए कोई स्थान ही नहीं है। इस 
ह पक 50, भी दोनों ही निश्चित शब्द है और उनका 
अर्थ भी 'सम्‌' उपसर्गपूर्वक 'कृत्‌' धातु से 'किन्‌' प्रबल 
होने पर 'संस्कृति' शब्द निधन होता:है जिसका-अर्थ होता है 'सम्यक्‌ 


शोभन कृति' और इसी के हक जाती है। 
जैसे खान में उत्पन्न होने ६०८० हा 


उनकी दिव्य शोभा बढ़ायी 


भी भलाई -बुराई की कसौटी उनके घर्मत्रन्थ 84: 
भिन्र-पित्र जातियों एवं समाजों को कुछ 
भीतर समावेश समझा जाने लगता है। इसीलि। 
कोई भी संस्कृति अडूती नहीं बची है, संस्कृति 
िक अचार-विचार, रहन-सहन हिन्दुओं | 
'सके हिन्दुओं में आ गये हैं भाषा, संहित्य 


१३४ सर्ष और शान्ति... 

कुछ दिन संस्कृतियों का पयाटओ 

वे किसी संस्कृति का नाश तक हो जाता है। एतएव "हमारी 

जेब ई का समए थक का मु 

का शुद्ध स्वरूप उन-उन जातियों एवं सम्पदायों के निश्चित 

हो आधार पर निश्चित किया जा सकता है। यद्यपि सभी जाति और देश 
के महापुरुषों ने देश काल, अवस्था और प्रकृतियों को सोच समझ कर. 
उनके आत्मोत्वान के लिए उपयुक्त हो रहन-सहन, आचार-विदर 

नियुक्त किया है, तथा सृकष्मता के साध देखें तो मालूम होता है कि 
पाशविक रहन-सहन को नियमों से परिष्कृत कर देने पर हो संस्कृति 


।ध्र रहीं है, किन्तु सबका हो सबसे साव समबन्ध है, क्योंकि 
ज्यापाणों में पद-पद पर पुण्य-पाए, आचार वियार.को, व्यवस्था 
कस्तुतः सानव-जातिमाज़ के लिए वैदिक संस्कृति कल्याणकारिणो 
क्योकि इससे अधिकार को चर्चा बहुत है। सो प्राणियों को सुविधापूर्वक 
तौकिक, पाएलॉकिक अभ्युदय एवं निःजरवस्‌ के लिए अवकाश रहा. 
गया है। | है आजकल: 
विचार करने से मालूम होगा कि. या सभ्यता:के भिन्न: 
भिन्न अर्थ उपर्युक्त मम मचा हे बा &०0>+- 2. * 
है या नागरिकता सभ्यता है तो यहाँ भी तात्पर्य यथार्थ ज्ञान और योग्य. 
शिक्षा से ही है। परन्तु ज्ञान को यथार्थता और शिक्षा को 
के लिए यदि कसौटी को अपेक्षा पड़ेगी, 4 2 धो 
महाएरणों के पन्थ और फिर अन्त मे बेद को हो शरण लेनी होगी।.. 
लौकिक उ्रति ही यदि सभ्यता या संस्कृति मानी जाय तो यह अवश्य 
ध्यान रखना होगा कि ऐसी लौकेक उम्रति परिणाम में सर्वसंहारिणी ना. 
हो। जो आमन्तुक उम्रति रही-सही पुणानी उम्रति का भी नाश कर डाले, 
वह उम्रति नहीं अर्थात्‌ अनर्थानुबन्य, अधर्मानुबन्ध, निरनुबन्ध अर्थ, अर आई | 
अर्व नहीं (करना वह तो 'अर्थाभास' ही है। धर्मनुबंध, | 
है ब॒ार्व मत २22: 
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+बओों 


५००० संघर्ष और शान्ति . । 


सम्यत्तव असम्यत्तव कः निर्णय इतने ही मे नहीं होता। किसी 
में कितने ही प्रभादी पुष अपर दृष्टि से आत्म-संथग न 


सहन संस्कृति हो जाती है, जो सम्पक्‌ समीचोन, 

और जिसका लोक परलोकद्रृष्टि से दृष्परिणाम नहीं है। अभ्दु 
निःश्रेयस्‌ के प्रतिकूल न होकर जो अनुकूल ही हो वहीं कृति 'संस्कृ 

है। देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अह्बार को समस्त चेष्ठाओं कृतियों वी 
भलाई-बुराई तथा उनके तात्कालिक या कालान्तरभावी सुपरिणाम वा 


उनसे निर्णय नहीं हो सकता। रहौ ईश्वर की बात, तो वह सर्वक्, 
सर्वशत्तिमान अवश्य है, उसकी किसी भी कृति के सुपरिणाम दुष्परिणाम, 
सम्यत्तव के निर्णय में सन्देह नहीं है। परन्तु किस शास्त्र या संस्कृति के; 
निर्माता या द्रष्टा परमेश्वर हैं इसका निर्णय अत्यन्त 
कठिन है अतः इधर के समान ही अनादि, अपौ्षेय वेदों से हो किसी 
भी देश काल॑ परिस्थिति मे किनहं थ कमों को भलाई-बुराई, सुपरिणाम- 
दुष्परिणाम का निर्णय करना युक्त है। 

दूसरी दृष्टि से भी देखें, तो विदित होगा कि यदि शासक या 
आता पिला अपनी प्रजा और पुत्र को असत्कम्ों या कृतियों का निषेध 


अनियनितत, स्वतंत्र ६7752 
नियन्त्रित, , जड़ 
सर्वशक्तिमान्‌, सर्वनियन्ता एवं सबके 
में ही हैं, तब उनकों अवश्य 
आमुष्मिक अध्युदय और ४५३२० 


कं कीडल कि 
॥ द संस्कृति का आधार ३७ 
मानें, तो 
5 रह के पक को बा का ध्या 
बट मम होगी कि डेढ़-दों हजार 

सो ४८४०... ह बतलावा गया, पुराने लोगों ट 

० ह 

जहीं। जब सभी झ्स्कृतियों के ३ “-47#/% वि, क्ज 
शम नर आनना ही चाहिए। जब आधुनिक भी 
बेद को सबसे प्राचीन अन्य मानते हैं और उसकी शक को श्र 
और युक्ति नहीं है तथा अनादिता में कोई बाधक प्रमा ैं 5: 
उनको अनादि एवं अपौरुषेय मालने में क्या आपत्ति है? अत: भगवान्‌ 
के निःध्ास्‌ और विज्ञानभूत, तित्य निर्दोष वेदों के अनुसार ऐहिक- 
आमुष्मिक अभ्युदय और नि:श्रेयस्‌ में अनुकूल देह, हक 
बुद्धि, अहंकार के सम्यक्‌ सुपरिणामवाले सत्कर्म ही 'संस्कृति' हैं। इन्हीं 
से आत्मा का संस्कार होता है और वह उपद्रवों, अनर्थों से उन्मुक्त 
होकर स्वस्वरूपभूत परमानन्‍्द-साप्राज्य-सहिंसल पर समासीन होता है। 
आर्थिक, नैतिक, व्यावसायिक, धार्मिक, आध्यात्मिक, सामाजिक, 
वैयक्तिक आचार-विचार, रहन-सहन वेदादिशाल्र के अनुकूल या अविरुद्ध 
लकर संस्कृति के भीतर संगृहीत हो जाता है। ऐसी दशा में वेद और 
पाते ३... तिमिंत शा ही हिन्दूसंस्कृति के आधार समझे जा 
सकते है और उन्हीं से उसके स्वरूप का निर्णय हो सकता है। 


कै ह5 0 
को कफ 


है 
वादों का वाद 


श्राय: लोग पूछते हैं कि साग्राज्यवाद, साम्यवाद, लोकतंत्रवाद, 
अधिनायकवाद आदि वादों में क्ौन वाद सम्मत है! बात यह है कि 
हमारे व्यक्तिगत विचारों का कोई भी मूल्य नहीं। संसार में 'मुण्डे-पुण्डे 
मतिर्भित्रा' की स्थिति है, अनन्त व्यक्तियों के मस्तिष्कों में परथक-पृथक्‌ 
विचार होते हैं। उन अव्यवस्थित विचारों से कुछ भी नहीं होता। शाख्र 
प्रमाण को कसौटी पर जो विचार खरे उतरते हैं, वहीं सच्चे हों सकते 
हैं, अन्यथा श्रान्त समझे जाते है। अत: शास्त्र का मन्तव्य क्या हैं ऐसा 
हो प्रश्न समुचित है। शास्त्र की दृष्टि में घर्मनियंत्रत्रित राजतंत्रवाद ही 
सम्यक्‌ शासन पद्धति है। उसमें अष्टलोकपालों के अंश से उत्पन्न राजा 
प्रजा पर शासन करता हैं और उस पर धर्म का शासन रहता है। धर्म 
नियन्त्रित राजतंत्रवाद का ही दूसरा नाम 'राम-राज्य' है इस लोकमत का 
इतना सम्मान था कि लोकप्रसत्रता के लिए श्रीराम ने अपनी प्राणेश्वरी 
गर्भिणी जनकनन्दिनी जानकी को भी वन में भेज दिया। सच्चे अर्व में 


न्‍ढ दण्ड देकर सन्मार्ग पर चलाये। धार्मिक होने से प्रजा 
टली गाढ़ी कमायी की थोड़ी से घोड़ी सब्यति पर भी सन्‍्तु्ट हती है 
के लाभ से घबराती है। पूँजीपति जमीन्दार, साहकार अपनी 
सम्पति को परमेक्नर की सम्पत्ति समझते हैं, धर्म और विधा के प्रचार में 
अपने द्रव्य का सदुपयोग करते हैं अमौरों और गरीबों दोनों की 
सहायता में सम्पत्ति लगाने का अवशर दूँढते है। वे अच्छी तरह समझते 
ह कि दुराचारी, व्यसनौ, मद्यपायी, वेश्यागामी श्रीमान्‌ अपने लाखों 
साथियों के साथ नरक के भाग होते हैं। ईश्वरपक्ति, सदाचार, न्याय- 
पालन तथा तपस्या से ऐश्वर्य मिलता है, ऐश्वर्य मिलने पर प्रमादांध 
होकर चलने से नरक मिलता है। अत: ऐश्वर्य आ्राप्त करने पर बड़ी 
सावधानी से धर्मपालन और धर्मप्रचार करना चाहिए, जिससे लाखों को 
हमर रत कर सकें। धार्मिक भावनाओं के प्रचार का 
| कल लत गृहस्थ बलि-वैश्वदेव करके सम्पूर्ण 
हक, होम से देवताओं को, श्राद्ध से पितरों को तृष्त करता कल 


जन्यधारी हुए हैं। 


उमझता है कि हम केवल अपने हो लिए नहीं किन्तु सम्पूर्ण विश्व के. 


ले लेने की प्रार्चना और लेने काले लेने से | क्या 

4**२ विपरीत वर्तमान काल की दशा है-- देनेदाले देख नही 
कहते, लेनेकाले लेना चाहते, किसी को सन्तोष नहीं घर्मधादनाओं दे 
न्यूत होने पर विषयी, अजितेन्द्रिव श्रीमान्‌ विषयों के किंकर हो जाते 
है, भरोों के हिस्से को, धर्म और विद्या शरचार के हिस्से की भी प्णतति 
को अपने भाग में लगा देते है। अधिक भोगासक्त होने से निदो्य हे 
जाते है, जिससे सन्‍्तानों में कमी या निर्वार्यशा आ जाती है। दत्तक 
विधानों से निकए् खाददान के लोग सम्पत्ति के मालिक बनहे है, उनमें 
औ काम क्रोषपतायणता की मात्रा अधिक होती है। दरिद्रों कौ सन्‍्तान 
बहुत बढ़ जाती है, धनिकों को लाखों खर्च करने पर भी सन्तान नहीं 
होती। इस तरह ज्यादा से ज्यादा धन मुट्ठोधर मनुष्यों के हाथ में झा 
है और अधिक से अधिक लोग दरिद्र ते है। इधर धनमद से प्रभाद, 
अत्याचार और काम्परायणता बढ़ती है, उधर दर्द्िता से व्यधिचार, 
चोरी, डाका आदि दुराचार की वृद्धि होती है। फलत: दोनों हो 
संघर्ष बढ़ जाता है। इसो खींचातानी में तस्ह-तरह के आन्दोल्त, 
किसान-जमीन्दार, मजदूर-मालिक आदिकों को लड़ाइयाँ बढ़ जती हैं। 
जबतक धनिकवर्ग स्वयं सदाचारी नहों होता, स्वार्थान्धता से मुक्त नो 
होता तब तक उसके धर्म-प्रचार पर भी जनता विश्वास नहीं काती। 
'फलत; एक दिन मास्काट फैलकर साम्यवाद का जन्म होता .. पुजीपति, 
मिलमालिक, जमीनदार, राजा, रईस मारे जाते है, घर्माथ्म और ईशा 


बुद्धिमान होता है कोई नहीं, कोई दो 
पांच सेर भी नहीं उठा सकता, कोई लक 
है, कोई दिनभर में भी दो आना 


'आय, लो अधिक 5 जज 
'करने को कसा बैदा काने का कोई भी प्रकल हों नहीं करेगा 
काम «न मे माल्यन्याय फैलने पर चुद्धादि-कार्यसक्लालन के लिए 


अर्मनियनित हुआ, तब तो ठीक हो है, अन्यथा उच्छूड्बल साप्राज्यवाद 
या अधिनायकवाद बिना ड्राइवर कौ मशीन के समान अत्यन्त भयानक 
होता है। अत: हर समय धार्मिक भावनाओं का प्रचार परमावश्यक है, 
उसके बिना सुख शान्ति नहीं होती, अतएवं धर्मनियन्त्रित राजा का 
परम कर्तव्य है कि वह धर्मसंस्थान में पूर्णरूप से प्रथलशौल हो। जो 
अन्याय से राष्ट्र को पीड़ित करके कोशवर्धन करता है, वह राजा शीघ्र 
ही गतश्री होकर सपरिवार नष्ट हो जाता है-- 
अन्यायेन तृषो राष्ट्रवकोशं यो5भिवर्धयेत्‌। 
सो5चिराद्विगतश्रीको नाशमेति सबास्थव:।। 
अनापीड़न-सन्ताप से उत्पन्न अप्नि राजा के कुल, श्री और प्राणों 


संघर्ष और शान्ति | 


के पालन करले मैं राजा को जो पुष्य ऋ्त 
कह है मा हे हक पतन रे ते कल हे कुप बस 
होता 


हक 
ृफतेर्थर्भ:.. स्वराज्यघरिपालते। 
हा अ वध व्थ परराष्द् वश तयन्‌।। 
जिस देश में जो आचार और व्यवहार तथा जैसी कुलमर्षादा 
हो, उनका उसी तरह पालन करना चाहिये, अपने आचार के साथ 
आंकर्य सम्पादन का अ्यत्ल कभी तहीं करता चाहिए-- 
'यस्यनदेशें य आचार व्यवहार: कुलस्थिति:। 
तर्थैक परियाल्योडसौ यदा वशमुपागतः।। (याजञ.)। 
एतावता यह सिद्ध होता है कि राजा को किसी के धार्मिक 
आचार विचारों पर हस्तक्षेप नहीं करना चाहिये। जो आरोप किया जाता 
है कि आर्वों ने दूसरे देशों को पराजित करके उन्हें जंगलों में निकालकर 
अस्पृश्य कक दिया, उनकी स्यता को नष्ट कर दिया, ये धारणाएँ 
सर्ववा गलत है। राम ने लंका जीतकर विधीषण को दे दी: बाली को 
ओतकर किष्किन्था सुआ्नोव को दे दो; कृष्ण ने कंस को जीतकर मदुरा 
उमप्रसेन को दे दी: जरासन्‍्ध को जोतकर राज्य सहदेव को दे दिया। 


है, क्योंकि आय के सर्वदा सार से घृणा रही। वे जैसे अपने धर्म की 


कहे के" पे वैसे हे अन्य रष्ट के धर्मपालन में भी सावधान 


से बजा का परिशेलन करता है, तों शजा के 
उसे पट एन को झा होता है। इसीलिए गण के लिए 


दोजो से अधिक प्रजाफालन हीं है-- 
ज्यायेव परिपालयन्‌। 
सर्वदानाधिक॑ यस्मात्यजानाँ परिपालनम्‌!॥। 
करले वालों, महासाहसिक आदिकों से विशेषत: लेखक, गणकादि से 
फोककपान पजा का रक्षण परमावश्यक है-- 
लटुतस्करदुर्वृत्तमहासाहसिंकादिभि:।।॥ 
पीड्धमाना: प्रजा रक्षेल्कायस्थैक्न विशेषतः।। 
राजा से अरक्षित होकर श्रजा जो भी किल्विष करती है, उसमें से 
आधा फप राजा को मिलता है, क्योंकि वह श्रजा से कर अहण 
करता है-- 
अरक्षमाणा: कुर्वात यत्किक्लित्किल्वियं. प्रजा:। 
तस्यातु॒उपतेर्ष॑ यस्माद्‌.गृहणात्यसौ करान्‌।। 
अतः कर्मचारियों कौ गतिविधियों को गुप्तचरों से समझकर 
अच्छे लोगों का सम्पान और बुरे लोगों को दण्ड देना चाहिए; उत्कोच 
।पूस) लेनेवालों को सर्वया धनहोन करके निकाल देना चाहिए, दान, 
मान, सत्कार के साथ श्रोत्रियों को अपने देश में टिकाना चाहिए-- 


ह्शर कप 
करनेवाला) होना चाहिए। निव्यंसन भी हो 

(गरम क.  टिवास्वपर, परिवाद, लियां, मधपान कर का 

वे दश कामज व्यसन होते हैं। पैशुन्य (अविज्ञत 


(अन्यगुणासहिष्णुता। म्‌ [४2० 
2८० और देय का अदान), वाक्पारुष्य (कटुवाद), दण्डप्रुष 
(ताड़न आदि) ये आठ क्रोधज व्यसन हैं। कामज व्यसनों में पान, चूत, 
खो और मृगया ये चार एवं क्रोधज में दण्डपातन वाकूपारुष्य, अर्थदृण्णा, 
क्मेण कष्टतम व्यसन हैं। इन व्यसनों से रहति होकर प्राज्ञ, निर्भय, 
रहस्यवित, स्न्रगोप्ता, अध्यात्मविद्या, अर्थ, योगक्षेमोपयोगिनी दण्डनौति 
में धनोपचय-निमित्त कृषि, गोरक्षा, वाणिज्य, पशुपालन-रूप वार्ता 
साथ हो त्रयो अर्थात्‌ ऋक्यजुरादि वेदविद्या में दक्ष होना चाहिए। मनु 


कहते हैं-- 


अ्ैविद्येभ्यत्नरयीं. विद्या. दण्डनीतिश्न॒ शाध्रतीण! 
आन्वीक्षिकीज्वात्मविद्धयो. वारत्तरिम्भांश्वल॒ लोकतः॥। 
इन सब बातों से स्पष्ट होता है कि आधुनिक वादों में पढ़ना 
व्यर्थ है, उनका स्थायी आधार नहीं, उनसे केवल संघर्ष हों बढ़ेगा, 
हम ०१८०. परस्पर ग्रेम स्थापित न होगा। ३3९: 
द्वारा मार्ग पर दर से डॉ 
दर हक जन चाह 


जहाज -सम्पत्र अट्टालिकाओं 
कुछ लोग स्वर्गीय की बड़े हैं। परन्तु इतने से हो सारे देश के 


भवन एवं यन्र आदि नष्ट हो जाते हैं। अधिक क्या ईश्वर और धर्म की 
वह न करके निज बुद्धि-वैभव के मद में उन्मदान्थ होकर जो 

जानाएकार के उत्पादक-संहारक यन्त्र, मशौन, कलपुर्जे तैयार किये 
डरते है, वे हो उनके संहार के कारण बन जाते हैं। कहना न होगा कि 
दहो संहरलीला उनकी सभ्यता और स्वतन्रता (उच्छुंखलता) के रूप 
हैं आज मेँ दृष्टगोचर हो रही है। के 

अर 


* _> अं 


शरद कस पल अल 

आभिक्ञ पाक्षात्य भारत की प्राचीन र््ण्न्न न 
भक्त ० है। कितने दरिद्द कहे जाने वाले देश के जल, बादु 
सूर्य, चन्द्र ताराओं के निर्दोष निवारण दर्शन से मुदित होते है। अपने 
जौवन को सुखमय बनाने के लिए कितने भारत में वास करते है और 
आज भी विश्च को सुख-सान्ति का आलोक ग्रदर्शन करने में भारत को 
समर्थ मानते हैं। इसको सूष्यता-संस्कृति को हो विश्व कौ शान्ति का 
मूल मानते है। यह ठौक है कि अतिपरिचय से अवज्ञा होती है, तभी 
यहाँ के लोग स्वास्थ्यसुधार या आत्मसुधार के लिए विदेश जाते है। 
बस्तुतः केवल भौतिक उन्नति ही उन्नति नहीं है। सौख्यसाधन-सम्पत्त 
हो सब कुछ नहीं है। यह भी मान्य हैं कि आनन्द और उसकी अनेक 
सामग्रियाँ सत्क्मों के फल है। जहाँ भी जो भी कोई ग्रसन्नशान्त एवं 
समुन्नत हैं, वे अवश्य हों जन्मान्तर के सुकृती हैं। इस जन्म के प्रथल 
भी सुखसम्पादन के कारण बनते हैं। परन्तु वे गौण और सहकारी मात्र 
है। मुख्य रूप से वर्तमान जाति, आयु, भोग के निदान तो प्राक्न 
प्ररव्ध कर्म ही है। नवीन प्रयत्न तो सहकारीमात्र होते है। अत: धर्म के 
परिणाम में ही सब प्रकार के अभ्युदव 


हैं में उनतत्त होकर प्राणी धर्म का उल्लंघन करके उन्मार्गगामी हो जाते 
॥ उस समय साधारण उनकी 

परम हों उउने है हि लोग हर उच्छृंखलता और ऐश्वर्य देखका 
है है कि जैसे कार्तिक में बोचे हुए जव या 


कर्म वर्तमान में फल देते है। 
अत; वर्तमान का धर्मात्मा 


एवं अशान्त प्राणी 
३ है। धर्म और ईग्रर की आवश्यकता भी उसी को प्रतीत 


होती है। 


असतः . आ्रीयदान्थस्थ दारिद्धयं परमाकनम्‌। 
आत्मौषम्येन.. भूतानि. दरिद्र:.. परमीक्षते।। 
अधांत्‌ श्रीमद से अन्धा हुआ प्राणी अनेक अनर्थ कर सकता है। 
तप से राज्य, राज्य से नरक, यह भारत को कहावत प्रसिद्ध ही है। उस 
अन्यतानिवृत्ति के लिए दरिद्धता ही एक सुन्दर अज्ञन है। जिसके पैर में 
की कश्टक लगा होता है वहीं व्यधा को जानता है। दु:ःखी और दरिद्र 
है दूसरों के दु:खों को पहचान सकता है। अपने समान ही दूसरों के 
दम आ क कोन है इस ते प्राक्तन 
के प्रभाव से ऐंश्वर्य प्राप्त हुआ और उसके मद का संभाल न 
किया गया, तो उच्छूंखलता के कारण अग्रिम पतन अनिवार्य है। प्राक्तन 
दुष्कृत के परिणामस्वरूप दरिद्रता एवं विपत्ति में आत्मोड्धार के 
अनुकूल उत्वान होना भी स्वाभाविक ही है। दु:ख-दरिद्रता पापों के 
दश्डरूप में मिलतो है। दण्ड के बाद शुद्धि और सद्भावना का संचार 
होना चाहिए। यदि सौभाग्यवश विचार और वैशग्य का योग मिल जाता 
है, तो फिर दरिद्रता और विपत्तियाँ बढ़ी ही आदरणीय हो जाती है। 
अकुन्ती ने तो भगवान्‌ से विपत्तियों का ही वरदान मांगा है-- 


संघर्ष और शान्ति 


परितुष्ठा वल्कलैस्त्वश् लक्षम्या। 

अमान तो निर्िशेधो विजेष:॥। 

अर्थात्‌ हे राजन्‌! आप अपनी शाजलक्ष्मी से तुष्ट हैं, हम अपने 
बल्कलों से संतुष्ट है परितोष की दोनों ओर बराबर होने पर भी लिर्विशेष 
हम) हमारे पक्ष में विशेष है। भारत में वह अद्भुत आध्यात्पविद्या थो 
जिनके के लिए बड़े-बड़े चक्रवर्ती सम्राट स्राप्राज्य त्यागकर वनों में 
तपस्या करने जाते बे, जहाँ “कौपीनवन्त: खलु भाग्यवन्त:” समझे जाते 
थे। उस समय साम्राज्यश्री तो क्या बैलोक्यश्रों भी भारतीय विद्वानों के 
चरण में लोटतौं थी। परन्तु इसका अभिप्नाय यह नहीं कि पूर्व जन्म के 
पापी एवं इस जन्म के दरिद् ही धार्मिक एवं भक्त होते हैं या अपना कर्म 
ठौककर दरिद्रता दूर करने का प्रयत्न हो नहीं करना चाहिए। कहना यह 
है कि कहीं विचारयुक्त दरिद्रता महापुण्यों का फल भी है। इसीलिए गीता 
में भ्रष्टों की दो गति कही गयी है। उनमें एक तो यह कि पवित्र श्रीमानों 
के यहाँ जन्म पाना और दूसरी योगियों, वीतराग, दरिद्र ब्राह्मणों के घर 
जन्य होना। उसमें द्वितीय पक्ष को अतिदुर्लघ कहा गया है-- 

'एतदि दुर्लभतरं लोके जन्म यदीदृशम्‌॥ 

विचारहीन दरिद्रता अवश्य शोचनीय है। विचार-विवेक-युक्त 
टेशवर् भी प्राणियों केलिए आत्पकल्याण में अनुकूल हो सकता है। मनु, 
प्रयत्नत,इक्ष्वाकु परृति महान्‌ ऐश्वर्यशाली लोग परमविवेकी और आस्तिक 
वे। वे भी कुछ कम कोटि के नहीं वे, परन्तु महता में ऐश्वर्य उतना कारण 
अम४९०४:७४.९९५५ ०.५० विचार एवं: 
अयत्न के बिना केवल भोगसामग्री महत्त्व का 
>प्कसफाथट 
धनीमानियों को भी दुर्लभ है। विचित्र ढंग से मम के लिए कितने हो 
पृल्य नियु्त होते ह। वह कुत्ता भी पर्व जन्‍म का कुछ कर पुष्यात्मा नहीं 
है, क्योंकि सुखमात्र पुण्य का हो फल है। उस कुत्ते के ऐहिक 
को तो कल्पना भी नहीं हो सकती देश, काल, पाइ आदि का 
बना किये धर्म का फल तो होता है, परत कही 


ह्ष्ढ 


गये। उसी के दुष्परिणामस्वरूप 
कारण नैतिक, धार्मिक और 

अधिकार-निर्णय के लिए अपनी संस्कृति, सभ्यता, साहित्य के अध्ययन 
की अपेक्षा होती है। दुर्भागववश भारत उससे भी बंचित हो गया है। 


अपने शास्र और साहित्व के सेवियों में भी क्रियाशील विवेक की कमी 
हो गयी है। शास्त्रों के अनुसार अधिकार समझने पर प्रवृत्ति-निवृत्ति दोनों 
हो सफल हो सकते हैं, आध्यात्मिक, अधिभौतिक दोनों हो प्रकार की 
उम्नतियां सम्पन्न हो जातीं हैं। परन्तु बिना अवसर के प्रवृत्ति और निवृत्त 
दोनों ही पतन के मूल होते हैं। भारत के वर्तमान लोगों में असधिकार 
चेष्टायें बहुत बढ़ गयीं है। निवृत्तिमार्ग के लोगों को प्रवृत्ति रचती है और 
प्रवृत्तिमार्ग के लोगों को निवृत्ति। प्रथम के विवेकी लोग अनवसर के 
बम औप लिए ले औंमिल हम के वैराग्य और 
निवृत्ति की आकांक्षा को श्रीकृष्ण ने कितनी चतुरता से निवृत्त किया था। 
कृमति रहना, प्रवृत्ति में हर समय विचार निवृत्ति का रहना, यह अवश्य 
3277 2:77 702: 
भारत के पतन का मूल है। शास्त्रों के अभ्यास से अधिकार-निर्णयः 
का से ही आध्यात्मिक, 


६ 


केवल भोगसामग्री या बच्चा पैदा करने का यही नहीं, 
के है। उसके सतीत्व को विशेषता से वेद-शाख 
पुणणो के अमित पृष्ठ रजत है पुरुष के खत अष्ट होने पर यही उन 


पतित्रता रहकर पतिकुल तवा पिठृकुल दोनों का कल्याण कर सकती 
है। सतती नारी 2 कि वा उमामहेश्वस्स्वरूप मानी गयी है-- 
न गद्गया तया भेदों या नारी पतिदेवता। 
उम्रामहेश्वरः साक्षात्‌ तस्मातां पूजयेद्‌ बुध:।। 
ख्लियः समस्ताः सकला जगत्सु। त्वयैकया पूरितमम्बबैतत्‌।। 
इत्यादि भावनाओं के सामने क्षुद्र विषयेन्द्रिय सम्प्रयोगज सुखों 
का कितना मूल्य रह जाता है? ख्तरयों के इन्हीं उदात्त भावों के खक्षारथ 
धर्मशास्रों के कठोर नियम है। यद्यपि तर्क की दृष्टि से कहा जा सकता 
है कि ये हो नियम पुरुषों के लिए भी उचित होने चाहिए, तथापि 
धर्मशास्ं ने शरीर, इन्द्रिय, स्वभाव, शक्ति, प्रकृति कौ विलक्षणता को 
देखते हुए इनके शन-सहन, कर्तव्यों आदि में भेद रखा है। जैसे सब 


गेगों के लिए समान औषधियों का प्रयोग नहीं हो सकता वैसे हौ हर 
एक अधिकारी के लिए समान कर्म भी नहीं हो सकते। मी ८5: 


असन्न है, वह कुछ स्थलों में वैसे स्वभाववालियों का स्वभावानुवाद 
और कुछ स्थलों में बैराग्य के लिए दोष-दर्शनमात्र है। दोष वहाँ ही 
दिखलाया जाता हैं जहाँ स्वाभाविक राग होता है। ख़ियों में पुरुषों का 
ता स्वाभाविक है। बड़े-बड़े योगीद्र मुनीद्र भी सदा श्लयों में दोष- 
दर्शन करते रहते है, उन्हें मौ इस गग के वश में ही जाना पड़ता है। 
फिर जब दोष-वर्णन और दर्शन करते हुए भी लोगों को रगवश होना 

पड़ता है, तो फिर गुणानुसन्धान में तो कहना हो क्या? वह तो स्वभाव 
मं हो होता है, क्योंकि वस्तु सौवबुद्धि के बिना तो राग होता नहीं। 
अनुचित राग से बचने के लिए जैसे पुरुष ख्ियों में दोषानुसंधान करते 
है, वैसे श्वियों को भी पुरुष में दोषानुसंघान करना चाहिए। परखी या 
अल कु राभ सर्ववा हो पतन का मूल है। उससे बचने के लिए 

है। यह बात दूसरों है कि जब निखिल विश्व में... 
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अगवदबुद्धि या भगवती की भरालना हो आशय तब इसकी पे 
जहाँ एहती। खिया स्वभाव से हीं लल्आाशौल होती है। उनपें अपनी और. 
से चकलता कम होती है, उसकी अधिकता तो पुरुषों में ही होती है, 
अतः उन्हें हौ अधिक दोषदर्शन की अपेक्षा होती है। 

इसके अतिरिक्त खो का निज पति में राग से हो कल्याण हो 
जाता है। परत पुरुष का पत्नी के हो राग से कल्याण नहीं होता। अतः 
अगवान्‌ में राग के लिए लौकिक ग़ग भिटाना पुरुषों के लिए रत 
आवश्यक होता है। जैसे शिष्य का या विश्व का किसो भगवत्परादण हें 
ब्रेम होना कल्याणप्रद हो है, परन्तु लैसे हो भगवत्परायण की शिष्य या 
विद्य में आसक्ति कल्याणप्रद नहीं कहों जा सकतदी। भगवान्‌ से 
विश्व के पौछे घागना यह “३३” की स्थिति दोनों हो के लिए पयावनी 
है। इसको अपेक्षा '३६' की स्थिति अच्छी है। विश्व अपने श्रप्ष में पे 
और भगवत्परायण विश्व की उपेक्षा करके भगवान्‌ कौ ओर प्रवृतत हे 
इसके अतिरिक्त “६३” की स्थिति है, जिसमें संसार महात्मा को ओर 


हब 


श्ाखों में खियों की निन्‍दा १५३ 


होता है, वैसे हौ भगवत्पपायण कौ ओर सबका 
केक केबताई द्वाम्भिक भी छल-छद्य से बहुतेरों के श्रद्धाभाजन 
अत हैं। पर्तु अन्त में उनका दम्भ अवश्य खुल जाता है। परिपूर्ण 
करन के सवत सर्वस्वकूप से हो दर्शन को कमी में किसी से ट्रष हो 
'ऋकता है। निरपराध प्राणी को भी लोगों से निन्दा करने पर अपने को 
कोष समझकर क्षुब्ध न होना चाहिए, क्योंकि सबसे बड़ा दोष तो यहो 
है कि अबतक संसारबन्धन से मुक्त होकर भगवत्पद को भ्राप्त नहीं 
किला। भगवान्‌ और धर्म से विमुख रहने पर अपना काम तो बिगड़ता 
है है, संसार घृणा और निन्‍्दा ऊपर से करता है। स्वर्मपालन एवं 
अगवदाराधन स्ने प्राणी आत्मकल्याण के साध-स्राथ संसार को पूजा 
और प्रशंसा का भी पात्र हो जाता है। छद्य से भी की गयी भगवान्‌ की 
भक्ति से प्राणियों को अनन्त खुख ही मिलता है। धर्मशौल के पास बिना 
बुलावे हो समस्त सुख सम्पत्तियां पहुँचती हैं। जैसे समस्त सरिता सागर 
के पास पहुँचतो हैं, यद्यापि उसे उनकी कामना नहीं है। इसी तरह 
समस्त सुख सम्पततियाँ धर्मनिष्ठ के पास पहुँचती हैं, यध्पि उसे किन्हीं 
की भी अपेक्षा नहीं है। पारमार्थिक सिद्धान्त यहा है कि जो स्वधर्मनिष्ठ 
है, वही बन्दनौय एवं आदरणीय है। स्वधर्मबहिर्मुख पुरुष नरकगामी हो 
सकते हैं। स्वर्मनिष्ठ नारी ऐहिक पारलौकिक अनेक प्रकार की सुखभागिनी 
होती हुई परमनि:बरेयस को प्राप्त कर लेती है और लोक में भी पार्वती 
के समान बन्दनौय होती है। 

एक अध्यापिका ने प्रश्न किया दा कि "भगवान्‌ शंकराचार्यजो ने 
“द्वार किमेक॑ नरकस्य नारी” इत्यादि बचनों से खो को नरक का द्वार 
आदि बतलाकर खौजाति की निन्‍्दा क्यों की है? क्‍या ख्रो के लिए 
पुरुष को नरक का द्वार नहीं कहा जा सकता?” इसका उत्तर यह है कि 
उदयपि सी के लिए परपुरुष अवर्य नरक का द्वार है, तथापि पक्ति से, 
हज 7277: ख्री अपना और अपने 
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पत्नी का कल्याण नहीं कर सकता। 

कसतुत: ८:35 
ने ही क्या सभी शाखों ने ख्तियों में दोषदर्शन के लिए उनकी निन्‍्दा कौ 
है। विवेकियों को भी स्री आदि विषयों में व्यामोह हो जाता है, जिससे 
कल्याण का मार्ग रूक जाता है। जैसें शिष्य का गुरुभक्ति से कल्याण 
होता है, वैसे ही गुरू के लिए शिष्यपक्ति अपेक्षित नहीं उसे तो 
भगवद्धक्ति की हो अपेक्षा होती है। वैसे ही स्री का पतिपक्ति से हों. 
कल्याण हो जाता है।परन्तु पति का पत्नि-घक्ति से कल्याण नहीं, 
भगवद्धक्ति करनी होगो। हाँ, इससे | कौ निन्‍्दा नहीं समझनी 
चाहिए, क्योंकि खरीजाति में ही माता होतौ हैं। माता की भक्ति से 
परमकल्याण होता है। माता साक्षात्‌ अनन्तकोटि ब्रह्माण्डजननो भगवती 
का ही स्वरूप है। उसकी आराधना से अनायास ही प्राणियों के हाथ 
कल्याण आ जाता है। साधारण रूप से बलवान्‌ इन्द्रियग्राम माठृबुद्धि न 
होने देकर निकृष्ट बुद्धि हो उत्पन्न करता है, इसौलिए युवतियों के संग 
को शाखों ने मना किया है। 

कल्याण चाहनेवाली ख्रौ को भी अपने पति को छोड़कर अन्य 
पुरुषों के दर्शन स्पर्शनादि संग से अत्यन्त बचना चाहिए। पुरुष ख़ियोँ 
के विषय में जो दोष कहे गये हैं, उन सभी दोषों को ख्रों को अन्य 
पुरुषों के सम्बन्ध में भी समझना चाहिए। अधियोक्ता पुरुष के 
अपराध से खौ अपराधिनी बनती है, स्वतन्त्र रूप से स्रौ की 
में प्रवृत्ति कदापि नहीं होती। अतएव एक वेदमन्त्र में कोई राजा 
है कि मेरे राज्य में स्वैरी नहीं, तो स्वैरिणो कहाँ से हो सकती है?- 

“न मे स्तेनों जनपदे न कदयों न नास्तिक:।... . 

न स्वैरी स्वैरिणी कुत-॥” ७०२ 

गुणमयी दैवी माया के दुरत्यव प्रभाव से साधारण 
के के संसर्ग से मोहित हो जाते है। 

खानेवाले) विश्वामित्र, पगाशर प्रभूति 

के सौन्दर्य में जब मोहित हो सकते हैं, 3 


चक्की नरेन्द्र होकर भी अपने को ख्ियों का क्रीढ़ामृग बना डाला। 
उसकी विद्या, तपस्या, त्याग, श्रुत, एकान्तवास, मौन सब व्यर्थ है, 
जिसका मन खो द्वार अपहत हुआ हैं-- 
किं विछया किं तपसा कि त्यागेन श्ुतेन वा। 
कि. विविक्तेन मौनेव खीभि्यस्थ मतों हतम्‌॥। 
मुझ स्वार्यवंचित पण्डितमानी मूर्ख को धिक्कार है, जो समर्थ 
होकर भी गो-खर के समान ख्रौ से पराजित हुआ। अनेकों वर्ष उर्वशी 
के अधरासव का पान करने पर भी मेरे काम को तृप्ति वैसे ही नहीं हुई, 
जैसे पृताहुति से अप्नि की तृप्ति नहीं होतो। इसलिए साधक को चाहिए 
कि कह कभी भी सैणों और ख़ियों का संग न करे, क्योंकि विषयों और 
इत्ियों के सम्पयोग से ही मन में क्षोध उत्पन्न होता है, अन्यथा नहीं। 
2०3 अश्रुत वस्तु से किसी प्रकार का विकार नहीं होता। इन्द्रियों का 
श्र 'सम्पयोग रुक जाने से संकुचित होकर मन भी शान्त हो जाता 
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शघ६ 
आताज्. भाव 

आणान्‌ शाम्यति स्तिमि्त :5॥ पु 
सो हम कल, योग, पृक्ति आदि से भी दाम मन के 
रोष और कि दोष के हि जाप 
वि हा वशलता बढ़ती है, भोगाभ्यास कम होने से वह घट 


के प्रति चलता 
हक इसलिए पमहुपालु कृष्ण धगवान्‌ ने उदव से कहा है-- 
४॥ 


तस्मादुदव भा भुक्क्व & 
आत्याग्रहणनिर्भाते पश्य वैकल्पिक प्रमम्‌।। 
अर्ात्‌ हे उद्धव! तुम इन दुष्ट इन्द्रियों से भोगों का प्रहण मत 
करो। आत्मा के अग्रहण से प्रतिभासमान संसार को केवल वैकल्पिक 
्रम समझकर उपरत हो जाओ। बाह्य रूप से विषयों का संग छूट जाने 
पर भी वासनारूप से हृदय में स्थिथ विषयों का अनुसन्धान मन से 
होता है। उससे प्राणी का अनर्थ हो जाता है-- 
ध्यायतो. विषयान्‌.. पुंसः . सब्नस्तेषूपजायते। 
सन्नात्सज्ायते काम: कामात्‌ क्रीघो5घिजायते।। 
वासनारूष में स्थित अन्तर विषयों का चिन्तन करने से उनके 
प्रति प्रीति और फिर उन्हें प्राप्त करने कौ अभिलाषा उत्पन्न हो जाती है। 
उत्कट कामवेग हो जाने से फिर प्रवृत्ति का रूकना कठिन हो जाता है, 
अत: सत्संग, सच्छाख्राध्यास, हरिचर्रिश्नवण, वेदान्त-विचार, जप, 
बल इस कार्यों 
में सफल होते हो प्राणी निर्भय पद पा लेता है। है 


खो के लिए पृष्तक्‌ वैराण्य का उल्लेख कम घिलता है, जिस स्वाभाविक 
सं के लिए पु 0 सरर्षन था खिचान होता है, उससे बैणा्य और 
पक र्जन का किचन अनाजेरबक होता हैं जैसे प्राणी गुरुणक 
वैसे ही स्री पतिघतक्ति द्वारा क्रमेण 
के अनुष्छान से ही स्री, पुरुष सभी 
को सिद्धि श्राप्त होती हैं-- 
स्वकर्मणा तमभ्यर्च्य सि्धिं विन्दति मानव:। 
पुरुष के लिए भी यद्यपि साधारण रूप से अपनी पत्नी में प्रेम 
बाधक नहीं, प्रत्युत व्रिवर्ग का साधन ही है। कौटुम्बिक सुख, सन्तान 
लाभ, व्यवहार सामजस्य, सभी कुछ खो से ही सम्पन्न होता है, परन्तु 
अन्त में ब्रह्मनिष्ठ सम्पादन के लिए खी, पुत्रादि सभी श्रपश्ष से उपसत 
हुए बिना काम नहीं चल सकता। अत: उसके लिए विशेष दोष वर्णन 
सार्थक है। इसी दृष्टि से तुलसीदास जी भी कहते हैं-- 
जप तप नियम जलाशय झारी, होय औष्म शोषड़ सब नारी। 


| 
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आजकल युग बतलाया जाता है संघर्ष का, फलत: शान्ति 

भी जो उपाय किये जा रहे हैं, उन से बढ़ता है संघर्ष ही। वास्तव ४] 
यदि शान्ति स्थापित करना है, तो संघर्ष के कारणों को पिटाना होगा। 
भेदभाव, संकोर्णता, स्वांपरायणता आदि के ही वश में होकर एक 
व्यक्ति दूसरे व्यक्ति को, एक समाज दूसरे समाज को तथा एक रा 
दूसरे राष्ट्र को सताने या उसका सर्वनाश करने को प्रस्तुत होता है। दूसरे 
का उत्कर्ष न सह सकने या किसी तरह अपने स्वार्थ में बाधक समझने 
के कारण ही प्राणी दूसरों पर अत्याचार करता है। फिर जब एक तरफ 
ऐसी भावना होता है, तब दूसरी ओर भी वैसी ही भावना का होना 
सुतरां सिद्ध है। विचार करने से विदित होगा कि यद्यपि प्राणी अपनो 
हो स्वार्थसिद्ि. से प्रसत्र होता है, अपने ही स्वार्थ में बाधा होने से 
उद्दि्न होता है, दूसरों की हानि में कष्ट और उनके सुख में प्रशत्रता हों 
होती, तथापि स्वार्थ के नाते ही सहो, दूसरों के हितसम्पादन और 


अहित निवाएण में भी प्रवृत्ति होनी आवश्यक है। नगर, प्रान्त या एष् 
के लोग यदि दरिद्र एवं भूखे रहेंगे, तो एक कोटिपति भो सुख की नदी 
नहीं सो सकता। भूखों का गिरोह बनेगा और उसके विरुद्ध उपदरव खड़ा 
करेगा। अत: उसे अपनी 

की रक्षा के 

सहयोग देना 


आनती अपने बच्चे के भी 
अपने कुदुध्य थे भौ बभता समेह नहीँ के समात 
कई छोर लेती ह। पक घटने ९ की में भी मधता, 


स्पष्ट है कि उसे अपने वास्तविक स्वरूप का बोध नहीं हुआ। जिस 
काल्यनिक, औपाधिक देहादि को वह अपना स्वरूप मानता है, उसी के 
अनुकूल सम्बन्धियों से प्रेम और ग्रतिकूल से वैर करता है। परन्तु जब 
वह शान्तचित्त होकर समझ लेता है कि देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि 
अनात्मा है, क्योंके वे मेरे हैं और मैं उससे पृथक्‌ हूँ, तब वास्तविक 
आत्मस्वरूप जानकर वह सत्र सम-बुद्धि और प्रेमभावना रखता है। 
पदार्वों के अस्तित्व एवं प्रकाश से हो सम्पूर्ण व्यवहार चलते हैं। अतएव 


विभिन्र 
४-05 
अनव आः 


ब्ड कर्ष और शास्ति के. 
का कास्तविक कप हैं सब फिर किस पर कोष होगा? याद कहीं अपने 


ओ अपनी जिहा कट जाय, तो किस पर कोप किया जाय?-- 
हट 'कलचित्‌ सन्दशति स्वदद्भिस्तड्वैदवायां कतघाव कुष्बेतत 
ह आंख औष पंत भर को लि भत्ते सुल 
अपत्कृतियों को आनने के लिए तो स्यग्र है, परन्तु उसका 
कम तन्मयता के साथ अपने आप को समझने के लिए ब्वृतत 
जहाँ होता। संसार के दोषों, गुणों को मीमांसा चैं प्राणी का जन्म बोत 
आता है, परन्तु अपनी मौमांसा करने की पारी ही नहीं आतो। जिसने 
अपने आपको समझ लिया, उसके लिए और क्या समझना शेष रह 
आता हैं? वह एक स्वरूपघूत अन्यान्य जीवादि प्रपड्लों को अपना परम 
सम्बन्धी किंवा आत्मा हो समझने लगता है। ऐसी दशा में किसी के भी 
अहित का अवकाश हो कहाँ? इसीलिए श्रुति ने शान्ति का सर्वसुन्दर 
उपाय बतलाते हुए कहा है-- 
“'तज्जलानिति शान्त उपासीत'' 
अर्थात्‌ समस्त विश्व 'तज्ज' परमात्मा से ही उत्पत्र होनेवाला, 
“तल्ल' उसमें ही लौन होनेवाला और “तत्स्थ' उसो में स्थित होकर 
व्यवहतत होने वाला है। जैसे फेन, बुदबुद, तरक्र आदि को उत्पत्ति 
सिलते, अत सब कुछ जल मं दी छेपा है |, अत: वे जलस्वरूप ही हैं, 
वैसे हो सब कुछ सत्स्वकूप परमेश्वर ही है। इस वृद्धि से शत्र-ित्रभाव 


मिट कर अवश्य ही शान्ति होती है। उच्चावच, विषम, विनशवर संसार 
मैं अनुस्यृत बोध 


संधर्भ और शान्ति श्द्र 


अफे कुटम्ब, प्रामादि के सुधार में प्रवृत न होकर विश्वसुधार और 
विश्ज्ञाव्ति का की गौत गायें, तो क्या कभी भी विश्व सुधार एवं उसमें 
शान्ति हों सकती है? इसोलिए समष्टिहित पर ध्यान रखते हुए भी 
व्यक्तिहेत को चिन्ता करनी ही पड़ती है, क्योंकि जो अपना ही हित नहीं 
कर सकता, वह दूसरों का उद्धार कैसे करेगा? जो स्वयं शान्ति से दूर 
है, बह दूसरों को शान्ति कैसे देगा? यह अवश्य है कि समाज का अहित 
करके अपना हित्त न किया जावा राष्ट्र का अहित करके समाज का हित 
एवं विश्व का अहित कर राष्ट्र का हित करना अनुचित है। यही 
स्वार्षपरायणता है। व्यष्टिहित के सामने स्मष्टिहित को परवाह न करना 
यहां वैयनस्थ, विधटन एवं अशान्ति की जड़ है। समाष्टिहित को कुचलकर 
व्यष्िहित का ध्यान ही अनुदारता का अर्जन करता है। जिस हित में 
समष्टिहिल की उपेक्षा हो, वह चाहे वैयक्तिक, चाहे सामाजिक , चाहे राष््रिय 
स्वार्थ हो, अवश्य हो संसार में अशान्ति फैलायेगा। इसीलिए व्यक्तिवाद 
के समान हो सम्प्रदायवाद, समाजवाद एवं राष्ट्रवाद भी खतरनाक ही है। 
आज भी अशान्तियों को बढ़ाने में सम्प्रदायवाद एवं राष्ट्रवाद ही मुख्य 
है। बर्बरतापूर्ण महायुद्ध राष्ट्रवाद का ही दुष्परिणाम है। परन्तु इसका यह 
आशय कदापि नहीं कि व्यक्तिहित, समाजहित तथा राष्ट्रहित की उपेक्षा 
करनी चाहिए, क्योंकि जैसे समट्टिहित में व्यक्ति का हित आ हो जाता 
है, वनर्षा में वृक्षों की रक्षा हो हो जाती है, बैसे ही व्यष्टिहित-सम्पादन 
में अधिकाधिक सुविधा होती है। संकीर्ण कार्यक्षेत्र में कार्य जितना 
अभावकारी होता है, उतना विस्तीर्ण कार्यक्षेत्र में कार्य नहीं। अत: सफलता 
के लिए कार्यक्षेत्र का क्रमिक विकास ही ठीक है। एक त्राम में प्रभावोत्पादक 
कार्य कर लेने पर दूसरे आमों में सफलता मिलती है। इसी प्रकार एक- 
दो नगयों में सफलता मिलने पर अन्यत्र बड़ी सहायता मिलतो है। अतः 
विस्तृत कार्यक्षेत्र की अपेक्षा पहले किसी संकीर्ण कार्यक्षेत्र में स्थिरता के 
साथ कार्य करने से शोघ्र ही व्यापक लाभ होता है। बड़ी शक्ति का कार्यक्षेत्र 
व्यापक होना उचित है, परन्तु छोटी शक्ति का तो छोटा हो होना चाहिए। 
जैसे युद्ध में महती सेना द्वारा व्यापक आक्रमण या प्रत्याक्रमण किया 


3 पकता है, पर छोटी सेना- टुकड़ियों-- से तो परिभित साध्य, 


१६३ कंदर्ष और कलम्त 
क्र पे हो आक्रमण उचित है, ठौक बैसे ही अन्य कार्य ें कं. 


चाहिए। पहले व्यक्तिहित, फिर कल तदनन्तर सपाज, 
पत, गह एव कहे गलिव को अत होता लाहिए, की सफलता 
पिल सकती है। 

जौतिशाख्रों ने नैतिक सफलता के लिए आत्मसंयम कौ 
परमावश्यकता बतलायी है। अपनी इन्द्रियों एवं मन, बुद्धि को स्वाधीन 
कर लेने पर हे इक थे अत अनाया जा सकता है। आत्मसंयम 
के अन्तर साधारण पुरुषों को कुटुम्बियों तथा पार्चवर्तियो 
का हो उद्धार करना चाहिए। आजकल के लोग राष्ट्र एवं विश्व के 
संगठन तथा सुधार के लिए अधिकाधिक भ्रयत्न करना चाहते है, किन्तु 
अपने कुद्ठश्बियों का संपटन करने में अपने को अक्षम पाते हैं। भला 
जिसने 'कुटिम्ब को ही कुटुम्ब नहीं बनाया, वह निखिल वसुधा को 
कुटम्ब बनाने में कैसे समर्थ होगा? माता-पिता, भाई-बहन, चाचा- 


ठीक है कि क्रमेण व्यष्टिमाव मिटाते हुए पूर्ण 


समष्ठिभाव को ग्राप्त किया जाया इस दृष्टि से विश्वशान्ति के लिए 
सर्कवम व्यक्ति, फिर कुटुम्ब, समाज एवं राष्ट्र में सम्मिलित होना 
परमावश्यक है। जब तक इस क्रम से नहीं चला जाता तब तक 
आप्त नहीं हो सकती। आजकल राजनीतिक संस्थाओं, 

स्थापित करने को चेष्टा की जा रही है, परन्तु जब 
से के 


|॒ वेदों की मान्यता न 


अपनी बुद्धि का विरोध न हो। ड बैदिकों में और अरवॉचौन वेद- 
आणाण्यवादी परिष्कृत सनातनियों में यही मौलिक दृष्टिकोण का भेद है। 
आधुनिक विद्वान्‌ वेद को इसलिए ग्रमाण मानते हैं कि उनमें बहुत 
उच्चकोटि के हृदयातरही श्रेष्ठ तत्त्व वर्णित हैं। परन्तु प्राचीन 
० का विपणोत यह कहना है कि वेदों का प्रामाण्य स्वत: 
है। इसलिए नहीं कि वे श्रेष्ठ तत्त्व का वर्णन करते हैं ३४५ चे तत्त्व 
ही इसलिए श्रेष्ठ माने जाते हैं कि वे वेदों से प्रतिषादित है। श्रेष्ठ तत्त्व 
के प्रतिपादक होने से वेद आदरणीय है यह एक पक्ष है और वेद प्रतिपादित 


के साव भी किनही शब्दों का अनुवेध अवश्य मानना 
४ र्द वेद हैं। आधुनिकों को दृष्टि में के तहत 


रे संघर्ष और शान्ति पड 
प्रतिपादन होने से यदि वेदों की मान्यता है, तब तो उनका को 
कर पदक शक न ते सतत अर के अतिषरक 


होने से अगरशाण ही सम जाते है चैसे "अग्ि्िमस्य 
बेकाबू... हफ़ताए कि हि 


से ही हो जाय, तब तो ् पृथक 


अनुमान के अविषय धर्म-ब्रह्मादि के ज्ञानार्थ हो वेद-प्रमाण्य मानने की 
अपेक्षा होती है। 
यदि बेद उत्तमतत्वप्रतिपादक होने से मान्य हैं, तो यह प्रश्न होगा 
कि उन तत्तों की उत्तमता का ज्ञान किस से हुआ? यदि प्रत्वक्षानुमानजन्य 
से, तब तो जिस प्रमाण से उनकी उत्तमता का ज्ञान हुआ, उसो 
उनका ज्ञान भी हो सकता है। फिव उन तत्त्वों को जानने के लिए एक 
पृणक्‌ प्रमाण मानने की अपेक्षा ही नहीं होती। ऐसी दशा में प्रत्यक्षानुमानमूलक 
अन्य की वैसी ही स्थिति होगी, जैसी बौद्धादि ग्रन्थों की। वे ग्रन्‍्य आदरणीय 


होते हुए भी जैसे प्रत्यक्ष-अनुमान से भिन्न आगमग्रमाण का कोई भी स्थान 
नहीँ होता, वैसे हो वेदों का भी कट ४ १5 मान से भिन्न बल नहीं 
तभी यह सम्भव है कि जो वेदार्थ है“ 


अं के की सान्वतता १५ 


को उत्यादी अस्े चैसे &क ये बांध देगा।” कारण यह है कि उसकी 
क्षण क्षण ये बदलता रहता है। फिर उसके 
कौछे वेदार्य को खौंचातानी क्यों की जाय। प्राचौन वैदिक तो किसी अर्थ 


६७ तो ई्र सामान्‍य हो होगा, क्योंकि 
से ' को सिद्धि नहीं हों सकती! फिर तो जिन-जिन पकने 
जैयाणिक वेदकार को बतलायेंगे, उन्हों युक्तियों से 


9] 


हि 
वेदाध्ययनाधिकार 


खौ-शुद्र के लिए वेदाध्ययनाधिकार के सम्बन्ध में शास्त्रों का 
मत सुस्पष्ट है। भागवत खौ, शुद्रादि के लिए बेदश्रवण का निषेध करता 


"'स्रौशुद्द्विजबन्यूयां ज्रयी व क्ुतिगोचरा। '” 
देवी भागवत में भी “स्त्रीशुद्रद्विजबन्धूनां न वेदखवर्ण मतम्‌' परे 
उनके लिए वेदश्रवण की अनधिकारिता बतलायी गयी है। याजवल्क्य 
खनौ-शुद्रों के लिए वैदिक मन्त्रोच्चारण का निषेध करते है-- 
“'न बैदिकं जपेच्छूद्: खियक्लीव कदाचन।'” 
शायज्यां द्विझसंगानां यतौयां ग्रणवे रति:। 
भर्तुशुश्रृषा ख्रीणां न जपो न तपो ब्रतम्‌।। (प्रणवकल्प:) 
*शातातपसंहिता' में यहाँ तक कहा गया है कि वैदिक मन््र के 
जितने अक्षर खी-शुद्रादि को पढ़ाये जांय, अध्यापक को उतनी ब्रह्महत्या 
का पाप लगता है-- 
“बावल्यणानि मजादे: खौशुद्ादे परदाघय्‌ 
तावत्यो ब्रह्महत्या: स्यु:..."' 


दा वेदाध्ययनाधिकार १६७ 
ण आर कद भर चेए 
आधार माने जाते हैं, उनके अध्ययन का अधिकार द्विजाति 
पुरुषों को हो क्यों? उनका अध्ययन भी क्‍या कोई 
का रहस्य है, जो इतना गुप्त रखा जा रहा है?'. स्वतन्वता 
और सपानता की दृष्टि से तो यह तर्क ठीक हो जान पड़ता है; परन्तु 
कुछ विचार करने पर ज्ञान होगा कि बात ऐसी नहीं है। जैसे शरीर के 
भ्रीतर शिर, आँख, कान, हाथ, पैर आदिकों के अलग अलग काम 
होते है, सबके एक से कर्म नहीं वैसे हों विराद या समाज में मुख बाहु 
आदि रूपी ब्राह्मण, क्षत्रियों के कर्म अलग-अलग हैं। अधिकारी के ही 
शब्दों का महत्व है। 'अमुक को दण्ड दो, अमुक को द्रव्य दो, इत्यादि 
वचनों को उन्मत्त भी बोलता है और न्यायाध्यक्ष या राजा भी। राजा 
आदि के उच्चरित उपर्युक्त वचन सार्थक हैं, उन्मादि-उच्चरित शब्द 
निरर्षक हैं। इसी तरह शास्रों ने जिन्हें-वैदिक शब्दों के बोलने-पढ़ने 
+ का अधिकार दे रखा है, उनका उच्चारण सार्थक है। जिनकों शाखोय 
अधिकार नहीं उनका उच्चारण व्यर्थ हो नहीं, हानिकारक भी है। कारण 
यह है कि अपने यहां प्रत्येक कार्य के दृष्ट-अदृष्ट लौकिक-पारलौकिक 
दोनों श्रकार के फल माने गये है। दृष्ट फल के अनुसार ही किसी बात 
का निर्णय नहीं किया जा सकता, अदृष्ट फल का भी ध्यान रखना ही 
पड़ेगा। उस अदृष्ट फल का ज्ञान शास्त्रों के द्वारा ही हो सकता है। इस 
तरह जिसका निषेध शाख्त्रों में मिलता है, उसके करने से अवश्य ही 
हानि होगी। 
जो शाखानुसारी आचरण को अन्धानुकरण समझकर उसमें 
अकल का दखल' चाहते है, उन्हें अक्ल की भी परीक्षा कर लेनी 
_ज्हिए। यह सभी जानते हैं कि अक्ल या बुद्धि से हो उत्बान और पतन 
' इसीलिए अक्लमन्द किसी कसौटी पर उसकी सच्चाई- 


| परीक्षा कस्ते है। बुद्धि के हो परिणाम प्रमात्मक और 
के ज्ञान होते है। ्रमात्मक ज्ञान मान्य है और 
के अनसार, आगम, अर्थापत्ति, 


आय चंकी व >3॥ 
है, वह. 

आदि प्रधाकें से जो ज्ञान ठत्पत्र होता 
[8-3 आदरणीय है, अन्य नहीं 


दखल मानना व्यर्थ है, वैसे हो शास्त्र के विषय धर्म में 'अकल का 
दखल' व्यर्थ है। जहां प्रत्यक्षानुसारिणों, अनुपानुसारिणी प्रमासषिणी 
बुद्धि का भी धर्म में दखल नहों, वहाँ फिर स्वत्व, प्रमाणशृत्य 
भ्रपात्मक बुद्धि के दखल का कहना हो क्या? 

हाँ, शाख्ानुसारिणो शाख्रजन्य अक्ल का दखल मानने में कोई 
आपत्ति नहीं। अग्रिप्टोम, ज्योतिष्टोप होम से स्वर्ग कैसे होगा, मूर्तिपृण 
या जप से कौन देवता क्यों प्रसन्न होंगे, इत्यादि विषयों में किसो को 
बुद्धि क्या बतला सकतो 
है, जो अर्वशासतर, 


'३ अति स्थतनन ऋण आने जाते हैं, इ्कैलिए ने से 

' शृषक आप प्रमाण की भान्यता 
हे कर न के सर वाद कद थे न का दखल नही, लोक कैसे 
0 रास के लिबय धर्म मे उबाल या। | 


जो बेहों को सुना पढ़ना 
'कक्ास रख कर हों रेसा चहेगा 


अनाधिकरों पर भी विश्वास करना हों होगा। फिर जिसका अधिकार 
'ित इस्ों के अनुसार हो न हों, उसे उनके पढ़ने से रोकना, न मानने 
कर दण्ड देना अन्याय और स्वतन्वता का छोनना कैसे कहा जा सकता 
ह? वेद के पढ़ने-सुतने का निषेधमात्र होने से खो शुद्रों पर अत्वाचार 
 स्वतववला का अपहरण नहीं कहा जा सकता जिस विषय में जिसका 
अधिकार न हो, उससे उसे शेकना और न रुकने पर दण्ड देना 
अत्याचार नहीं कहा जा सकता। यदि कोई डाक्टर किसी को अपने 


औषधालय में पृमने और मनमानी किसो औषधि के खाने से रोकता है 
तथा न मानने पर कानूनों करवाहों करता हैं, तो यह उस का अत्याचार 
हो हो सकता। दादि किसी को अपने परमकल्याण प्राप्त करने में बाधा 
डाली जाय, तो वह अवश्य अन्याय है। पल्तु अपने नम श्र, 
मरी को स्वधर्मपालन से परमकल्याण की प्राप्ति 

> [2 


डे संघर्ष और शान्ति 


गहाबुआर अनिष्ट 
3३४5 हो खरे, शुद्र, अन्त्यजों का वेदाध्ययन से। उनके लिए 
इतिहास-पुराणों के श्रवण द्वारा दिव्य ज्ञान प्राप्त करने का अधिकार 


रखा है। जैसे सिता-शकरा, कन्द आदि पदाों को 
०22० के आह कजड अमन वाली माँ हितैषिणा ही है, 
वैसे ही इतिहास-पुराणों द्वारा वेदार्थसार भ्रदान करके खनौ-शूद्यों को 
वेदाध्ययन से ऐेकनेवाले शास्त्र उनके हितैषी हो हैं। योग्यता एवं 
अधिकार के अनुसार ही अपने यहाँ सबके कार्य निश्चित किये गये है। 
केवल प्रणव का जप संन्यासी के लिए ही निहित है। यदि कोई गृहस्थ 
हठ करके वैसा करता है, तो वह अपना अहित हो करेगा। गृहस्व को 
यह बात बतला देना उसके साथ अन्याय करना नहीं। अनधिकारी को 
किसी विषय का ज्ञान करा देने से न उसका ही कोई लाभ होगा और 
न उप्र विषय की हो कोई वृद्धि होगी, उलटे दोनों का अनिष्ट हो होगा 
'एटमबम' के रहस्य को जानकर उच्चकोटि के वैज्ञानिक ही उससे लाप 
उठा सकते है, “लाउडस्पोकर' द्वारा उसके नुसखे को घोषित कर देने 
से जनता उससे क्‍या लाभ उठाएगी? यदि कोई उसके साथ खेलवाड़ 
करेगा, तो जल कर भस्म हो जायेगा। वैसे तो आजकल तो जो चाहे 
कद ०4००४ ५ टत 532 उनके पढ़ने में कोई 
रुकावट ही क्या हो सकती है? पर का परिणाम हो क्या? 
मैक्समूलर ने वेदों अर 


च्ज्र 


हम अपने जौकन को उनके द्वारा प्रभावित नहीं होने दे सकते। उनपें 
काफी जंगलोपन है, परन्तु वह आर्य जद़लौपन है हबशियों का, 
डबिड़ों का सहों। भारत के कडर दार्शनिकों को दृष्टि में वेद की एक 
पंक्ति भी पुरुषकृर नहीं है, परन्तु मै स्पष्ट कह देता हूँ कि इन मतों मे 
कोई भी ऐसी बात नहीं है कि उसे इतनो बड़ी पदवी दी जा सके। वेद 
ऋ अधिकांश बालोचित, युक्तिहन साधारण बातों से परिपूर्ण है।” 
आजकल इसी प्रकार का वेदों पर अनुसंधान चल रहा है, इससे क्‍या 
लाष हो है? 
ज्ाखों में वेदों का दूसरा लाम 'अनुश्रव आता है, जिसका अर्थ 
है गुरुमुखोच्चारण से खुना जानेवाला-- 
“'गुरो्मुखाक्‌ अनुशूयते इति अपुद्नवों वेद:।'” 
उपनयनादिसंस्काससप्पन्न होकर गुरुपरम्परा से अधीत ऋगादि 
शब्दराशिविशेष हो वेद है। बिना उपनयन, बिना ब्रत, बिना आचार्य के 
से अधीत शब्दमात्र वेद नहीं है। किसी आंग्लदेशौय विद्ान्‌ 
जे किसी काशौस्थ विद्वान्‌ से गायत्री मन्त्र पूछ। उसने कहा कि "आप 
का अधिकार नहीं हैं, अत: आप को वह मन्त्र नहीं बतलाया जा 
खकता।' उस विदेशी विद्वान्‌ ने गायत्री मन्त्र का उच्चारण करके कहा 
कि "यहीं तो गायज्रौमन्त्र है/' इस पर काशीस्थ विद्वान ने कहा--'यह 
गायत्री मन नहीं है मन्र तो यह तब होगा, जब आचार्यपरम्परा द्वारा 
उपनौत्त अधिक से प्राप्त किया जाय।' सचमुच वैदिक लोग सम्प्रदायपरम्परा 
न दूटने और अस्मर्यमाणकर्तुक होने से हो वेदों को अपौरुषेय 
बतलाते हैं। वेदाध्ययन में इन सब बातों का ध्यान रखना पड़ेगा। वैसे 
] समन रहे और जो चाहे पढ़ाता रहे, पर उससे 
'किसी का नहीं, उल्टे अनिष्ट है। शाख्रोय अधिकार का निर्णय 
ही हो सकता है। जिसका पण्डित है, वहीं उसका स्पर्श कर 
से एक बुद्धिमान वकौल घड़ों के पुर्जे को छूयेगा, तो वह 
वैसे हो शासत्र का अपण्डित शाखर का स्पर्श 
जिसका. 


श्छर सर्ण और शान्ति जी 


निर्णय सर्वसाधारण सभाओं में 'वोटों' की गणना से हों सके। पनु का 
कहना है कि जो वेद और धर्म को बेद के अनुकूल तर्क से बिचार 
करता है, वह धर्म को जानता है, दूसरा नहीं। एक भी चेदज ब्राह्मण 
जिसको धर्म कहे, उस को ही धर्म जाने, पर दश हजार भी मूखों का 
कहा धर्म मान्य नहीं होता-- 
““आर्प घर्मोपदेश च वेदशास्राविरोधिा। 
अस्तकेंणानुसन्थत्ते स धर्म वेद नेतर:।।"” 
“*एको5पि बेदवित्‌ धर्म य॑ व्यवस्थेत्‌ द्विजोत्तम:। 
स॒ विज्ञेय: परों धर्मों गाज्ञानामुदितोउयुते।।'' 
;” «(१२।१०६, ११३) 
ऐसी दशा में यह विषय किसी “विश्वविद्यालय' के कोर्ट कौसिलों 
ड्वारा निर्णय यह नहीं है, इसमें तो शाख्नाज्ञा हो मान्य होनी चाहिए। 
सचमुच हिन्दूघर्म की यदि रक्षा करना अभीष्ट है, तो शास्रविरुद्ध जाकर 
ऐसा नहीं किया जा सकता। 


सचमुच यह विलक्षण है, इस का विचार गम्भीरता से करना 
पी जाप हांज 3 बेदवित्‌ कप है। वेदबित्‌ होना, 
होना एक हो बात हैं! ज़हाविधा 

इमरन्टावाप्त का कारण है, अहः मुपु्दओं को सावपानी के इस 
समूल वृक्ष को जानना चाहिए। मालूम होता है कि गक्नाग्रवाह से 
छिद्यमान बहुत ऊँचे कगार पर से नौचे कौ ओर गिरे हुए अधोन्मूलित 
अखत्थवृक्ष में इस संसारवृक्ष का उपमान किया गया है। उस वृक्ष का 
मूल उपर की ओर होता है, शाखाएँ नौचें की ओर होती है। यदि 
संसार साक्षात्‌ अश्वत्ववृक्ष नहीं है, तथापि प्रकारान्तर से यह भी वैसा ही 
हैं, अत: इसे वृक्ष कहा गया है। *ऊर्ध्व' का अर्थ ऊपर, ऊँचा या 
उत्कृष्ट है। संकोचक प्रमाण न होने से यह उत्कृष्टता निरतिशय़ 

निरबधिक है। तथा च सारांश यह हुआ कि निसधिक, निररतिशय, 
उत्कृष्ट पा हो इस 


श्ज्ड संघर्ष और शान्ति 
से विषाक्त है। पृषिष्यादि का्ों की अपेक्षा जलादि कारणों में सृह्यता 
ज्यापकता स्वच्छता, असंगता आदि है हो। परमकारण या कार्यकारणातैत' 
भगवान्‌ में महदादि समस्त कार्यों की अपेक्षा निरतिशय एवं निरवधिक, 
सूक्मता, व्यापकता, असक्नत्ता एवं स्वच्छता है। जो जड़, विनश्वर या 
दुःखात्मक एवं परिच्छित्र है, वह स्वोत्कृष्ट कदापि नहीं हो सकता, 
अतः स्वश्रकाश नित्य अखण्ड आनन्दस्वरूप ब्रह्म ही सर्वोत्कृष्ट है। 
इसलिए पखह्य परमात्मा भगवान्‌ ही ऊर्ध्व है। काल की दृष्टि से भी 
स्वापिक्षया पुराना एवं ज्वेष्ठ होने से परमात्मा ऊर्ष्व है। वही ऊर्ष्व इस 
संसासवृक्ष का मूल है। 

"अध:' अर्थात्‌ नौचे एवं अपकृष्ट कोटि के महत्त्व अहन्तत्त 
पह्ञतन्मात्रा आदि हो इस वृक्ष की शाखाएँ हैं। महत्तत्व आदि कार्यो मे 
मिलती है। आकाश और पार्थिव प्रपक्ञों में जो भेद है वह स्पष्ट है। 
आकाश में कितनी स्वच्छता, व्यापकता असक्गता है और परम्फपवा 
उसी से समुद्भूत पार्थिव में कितनी मलिनता परिच्छन्रता आदि दिखायी 
देती है? प्रकारान्तर से भौ स्रवॉपरि विराजमान अपार 
संविदानन्दसुधाजलनिधि ज्ब्य ही ऊर्ष्व है, क्योंकि मानुषानन्द से लेकर 
सोपानक्रम से गन्धर्व, देशगन्धर्व, कर्मदेव, आजानज देव, इन्द्र, बृहस्पति, 
अजापति तथा ब्रह्म के आनन्द में शतगुणित उत्तरोत्तर उत्कर्ष एवं 


ऊर्घ्यता है। एक बलवान, विद्वान, धर्मनि्ठ, श्रोत्रिय, संस 

सामग्रीसम्पतन्न मानुषानन्द की पूर्ति होतो है। उससे 

शतगुणित आनन्द स्का होती है। इसी प्रकार उत्तरोत्तर शतगुणित 

आनन्द का उत्कर्ष होता है। परमानन्‍्दरसात्मक भगवान्‌ सवॉपरि विश 

है। उन्हीं में अनवधिक अनतिशय आनन्द है उन्हीं के. 
ब्रह्माण्डान्तर्गत ब्रद्मादि र 


से दुःखात्मक प्रपक्ष की उत्पत्ति सम्भव है, 
(कण) विश की उत्पत्ति में क्या दोष है? 


कहा जाता है कि जैसे सुवर्ण से उत्पत्र कटक, कुण्डल आदि 
होता है, वैसे हो सत्य से उत्पन्न विश्व को सत्य हीं होना चाहिए। हि 


करते है। परन्तु जब आनन्द 
तब परमसत्य से अनृतात्मक 


हो अपेक्षा मृत्तिका में अबाध्यता और उसकी अपेक्षा घट में बाध्यता भी 
अत्कक्ष हो है। इसौलिए श्रुति ने भी स्पष्ट शब्दों मृत्तिका को ही सत्य 
बतलाकर विकार को मिथ्या बतलाया है-- 
>'बाचारम्भ्ण विकारों नामथेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌!" 

फिर कार्यो में उततरोतर सविशेषता, कारणों मैं उत्तरोत्तर निर्विश 
सो पलब्ध देखकर यह मानना पढ़ता है कि अत्यन्त 
स् प्रपक् का ग्रादु्घाव होता है। फिर तो कार्यकारण की 
हैं कोई रन्देह ही नहीं रह जाता। अतएव कटक, कुण्डल 


ऋण से हो सुवर्ण हो सकते है। स्वत: वे मिध्या 
की चर्चा हो क्या? वैसे तो इ 
तद्न से उत्पन्न समस्त विद्य ब्रह्म हो है, 


सपर्ष और शान्ति जा 


यह नहीं कि कह स्वतस्तर कप से अहम कै, किल्तु कहाँ क वह ब्रह्म से 
भिन्न नहीं हों है। इस, पर यह. अन्‍्देंह होता हैं कि अनृत, जड़, 
दुःखात्मक संसार अश्वा्र (क्षणभन्रुर विश्व) जिस स्वप्रकाश चैतन्यानन्द 
जध से उत्फा होता हैं, उसमें परिणामादि कुछ विकार होते है या नहीं? 
बना पूल में कुछ विकृति पहुँचे वृक्ष को उत्पत्ति हो असम्भव है। पाल्तु 
इसका बड़ा सुन्दर समाधान भागवत के एक रलोक में मिलता है-- 
_्वत्तो3स्थ जन्मस्थितिसंयमात्विभो 
बदल्यनीहादगुणादविक्रि यात्‌। 
स्वयीश्ररे ब्रह्मणि नो विरूखबते 
४४० +, त्वदाश्नयत्वादुपचर्यते तथा।। 
[-- है नाथ! 
से कहे जाते हैं, :443245#'म _ 35235 वक आप ही 
आपके प्रकृतिविशिष्ट ऐश्वर्य रूप से प्रपशोत्पत्ति र है। फिर थी 
इतने पर भी आपके निर्विशेष पे आदि हो सकते है। 
निर्विकाता में अप मिक काा २ अनीहता, निष्क्रियता, 
कारण नहीं पड़ता। सारांश यह है कि 
था मूल के समान वह उर्ध्व परिणामी नहीं है, लौकिक 
का अधिष्ठान होने के कारण ही ऊर््व को ', किन्तु विश्वववर्त 
सर्पीविवर्त का के मूल कहा जाता है। जैसे 
ला, रज्जू को सर्प का मूल कहा 
कै भूल होने से ऊर्ध्व भगवान्‌ को वि 


] 


विश्वतृक्ष च्छछ 
हि कहां गया हैं कि श्रौकृष्णचन्द्र के एक-एक रोमकूपों में 
कक! जल्लाण्ड-परमाणुओं का निरन्तर परिप्रमण होता 


........._ “'कवाह तमोमहदहं खराग्रिवार्भू 
संवेष्टिताण्डघटसप्तवितस्तिकाय: । 


वाताध्वरोमविवरस्थ च ते महित्वम्‌!।।' 
डक ही है, एक बटबोज से एक वृक्ष और उस वृक्ष से 
अपरिंगणित फल, फिर उन्हीं से अपरिगणित बीजादि होते ही हैं। 
अस्तु, निर्विशेष शुद्ध ब्रह्म भूमिस्थानोय है, प्रकृतिविशिष्ट ह्य बीजस्थानीय 
है। शुद्धवरह्म विश्वविचर्त (विश्व्रम) का अधिष्ठान होने से मूल है। 
अकृतिविशिष्ट कारण ब्रह्म विश्वात्मना परिणामी होने से विश्व का मूल है। 
आगे चलकर ६७ ३: २७ “२०:४४ “ इस श्लोक में कहे गये वृक्ष 
को सुदृढ़ करने वाले जड़रूप मूल और हो है, जो कि यहाँ 
वासनारूप से विविक्षित हैं। असक्ृशख्र से वासनारूप घूलसहित इस 
वृक्ष को काटने के लिए कहा गया है--'“असद्गभशख््रेण दृढ़ेन छित्वा। 
परन्तु इतने से हों बस नहीं है, क्योंकि मुलसहित वृक्ष को जबतक 
डख़्ाड़ा न जाय, तब तक उसका अत्यन्त निर्मुलन नहीं हो सकता। 
अतएव “'ततः पर्द तत्परिमार्गितव्यम्‌'” इस अंश से परमवैष्णवपद के 


साक्षात्कार द्वारा संसाखृक्ष का समूलोन्मूलन कहा गया है। अर्थात्‌ 
असक्गता से ऊपर-नौचे फैली हुई वासनारूप जड़ कै सहित संसारवृक्ष 
को काटकर परमात्सस्वरूप-साक्षात्कार द्वाद् अज्ञान का उन्मूलन करके 
_अपूल संसार का उन्मूलन करना चाहिए। 


छा संरपर्ण और शान्ति 

होने से लोगों का नाश हो जायेगा-- 
शक 'उत्सीदेयुरिमे लोका न कुर्या कर्म चेदहम्‌। 

सह्स्‍रस्थ च कर्ता स्थासुपहन्याणिया: ही ता 

अत: स्पष्ट है कि वेदप्रकाशित कर्म ही विश्व के धारण, शेष, 
अभ्युदव का हेतु है। इसीलिए उन्द (वेद) ही इस संसारवृक्ष का रह 
होने से पत्र है। ऐसे इस संसार-अश्त्थवृक्ष को लोग (मोसांसक अपूति) 
अव्यय (अविनाशी) कहते है। 

यह संसार अश्वत्थ अर्थात्‌ पिप्पल का वृक्ष है अथवा यह संयर 
अश्वत्थ क्षणभददगुर-वृक्ष है। “न श्वोडपि स्थाता इत्यश्वत्थ:' जो कल भ 
न रहे, वहीं अभ्वत्व कहा जाता है। दैनन्दिन प्रलय-सिद्धान्त के अनुस्त 
पतिदिन सुष॒ु्ति में संसार का कारणब्रह्म में प्रलय होता है, पुन: 
प्रबोधकाल में नवतर संसार उत्पन्न होता है। अत: आज का संसार वृष 
कलतक नहीं ठहर सकेगा, आज हो सायंकाल में इसका पल हो 
जायेगा, इसौलिए यह संसार अदत्व कहा जाता है। अथवा "ब 
श्रो5पि स्थातु: इत्यश्रत्थ:'' कल भी ठहरने योग्य न होनेवाला 
अश्वत्य कहा जाता है। भले हो यह संसार लाखों वर्ष तक बना खरे, 
परन्तु इसकी योग्यता कलतक भी ठहरने की नहीं है। पानी का बुलबुला 
सा देखने में परममनोहर, परतु इसकी स्थिति कौ कोई आशा रहे। 
जैसे उज्जु में कत्पित सर्प चाहे जितने दिन बना रहे, परन्‍्तु उसको 
स्थिति ४३७ नहाँ। जब भी प्रकाश-सश्रिधार में 
'ज्जुस्वकूप का साक्षात्कार हो, तभी वह मिट सकता है। इसी तर का 
संसारवृक्ष भी जब भी तत्वज्ञान से अज्ञान मिटे, तभी मिट सकता है 

वह अश्वत्व कहलाता है। हि 


घातु से बनता है, अतः ए्तिकषण 


क्षणभंगुर हो वृक्ष शब्द का भी 
भगवान्‌ संगार-अझचकक ड़ 


हि अल 
के 


से उसके मूलघूत जल का पता लगाओ 
एवं है: २४८-२2-+ तेज क्या अन्वेषण करों और तेजरूप 
अंकुर से वायु, आकाशादि परम्परा से स्वप्रकाश सत्रूप कारण को 
ढूँगे। अत: संसाररूप अंकुर के स्वप्रकाश परमात्मस्वरूप मूल का 
अन्वेषण करने से हो वेद-ज्ञान सम्भव होता है। जड़ विश्व के विज्ञान से 
वेदज्ञान नहीं कहा जा स़कता। यह समझना घी मूल है कि 'ब्रैगुण्यविषया 


कट के अनुसार वेद तैगुण्य संसार का ही प्रतिपादन करते हैं। अतः 


के जान लेने से वैगुण्य संसार का प्रतिपादन करनेवाले वेदों का 
मा हे जाता है, क्योंकि संसार का यत्कि्ित्‌ ज्ञान तो सभी को 
सभी को वेदवित्‌ कहना होगा। यदि कहा जाय कि संसार 


व्म्ाम्ाभाभातलनाओ 
ड्ढ्ढ संघर्ष और शान्ति 
सार पु 
का सम का सर्व परवेषर के अन्य किसी को भी सा 
से संसार का ज्ञान नहीं हो सकता। सहसों जन्मों के व्यतीत होने प्‌ भी 
केवल संसारैकदेश वनस्पतियों का भी विज्ञान नहीं पूया हो 
अनन्त नक्षत्रों, तुणारों, स्िताओं का ज्ञान हो दुर्गम है, तो पर 
अनन्‍्तवैचितयोपेत विश्व का ज्ञान कैसे सम्मव है? अतएव श्रुतियों ने 
अत्येक तत्त्वों के ज्ञान कों असम्भव मानकर ही एक के विज्ञान छे मर्व- 
विज्ञान की बात उठायी है- 
जैसे एक मिट्टी के जानने से घंट, शशवादि जाने जाते है, 
सुवर्णपेण्ड के जानने से कटक, पक जाने जाते हैं, वैसे हो एक 
मूलकारण परमात्मतत्त्व के जानने से सात विश्व जाना जाता है। घगवान्‌ 
ही समस्तवेदार्थ हैं। कर्मकाण्डपरक वेदों का हो अवान्तर तात्पर्य वैगुणय 
संसार में है, महातात्वर्य तो उनका भी पखह्य हो में है। भगवत्त्वकूष 
साक्षात्कार में अपेक्षित अन्त:करणशुद्धि के लिए. 
का विधान करके 


कृषालु कक माया, 
हेहि फल- भक्षक काल कराला, तब डरू डरत रहत सोउ काला।। 

कठोषनिक्ट्‌ में इसको अखत्थ हीं कहा है-- 

ऊर्ष्यमूल्लोउ काकूशाख एपो3 धत्थ: सनातन:। 

तदेव शुक्त तद्‌ ब्रह्म तदेबामृतमुच्यते।। 

कुछ लोग अद्यत्व के “न श्रोडपि स्थाता” इत्यादि उपर्युक्त अर्थो 
को इसलिए अनुचित समझते हैं कि इस अश्वत्य को अल्यय तथा अमृत 
कहा गया है। अब्यय एवं अमृत वृक्ष क्षणभंगुर या कल तक न रहने 
काला कैसे कहा जा सकता है? अत: पितृयाणकाल में अग्नि अथवा 
वज्ञ प्रजापति अश्नरूप धारण कर पिप्पलकृक्ष में रहता है। इसलिए 
अश्नस्थान होने के कारण हो अश्नत्व कहा गया हैम. भा. अनु, ८५)॥ 
कुछ नैरक्तियों के अनुसार पितृयाण 0722 
यमलोक में पिप्पलवृक्ष के नौचे न 
कहा जाता है। उन लोगों का यह अर्थ 
उचित हो है, तथापि संसाररूप अश्वत्ववृक्ष में यह अर्थ सब्भत नहीं है। 
अत: संसार में प्रयुक्त अद्चत्य और वृक्ष दोनों का उपर्युक्त व्याख्यानुसार 
कत्त न रहनेवाला या क्षणभंगदुर तथा छिल्न होनेवाला यही अर्थ लेना 
चाहिए। रूपक के साथ-साथ यदि शब्दार्थ भी संसार से सब्भत हो तो 
बोध में और भी सुविधा होती है। 
रहा यह कि फिर क्या इसे अव्यय एवं अमृत 
सकता? तो उत्तर है- नहीं; क्योंकि गोता के ४६६०६ 
सर्कल हरकत जा चुका है। काठक के अपूतपद की 
सिल्क संयासृष बी लक- से ही है। अर्थात्‌ बाधसामानाधिकरण्य 


है 
| ५०: जी ने भी कहा बन्पंअअलपल 


“सर्व खल्लिदं ब्रह्म इत्यादि स्थलों में मुख्य साथानाधिक्ाण्य 
२3७० ०००५०८० माना है। जहाँ मुख्य अभेद या एकता 
सम्भव होती है, वहाँ मुख्य सामानाधिकरण्य होता है। जैसे 'सोडय 
देवदक्त: या “तत्त्वमस्ि'। यहाँ परोक्ष अपरोक्ष देवदत का एवं जोवात्पा- 
करस्मात्मा का मुख्य अभेद या एकता सम्भव है। फरन्तु अनित्य, बड़ 
जगत्‌ एवं स्वप्रकाश, नित्य परमात्मा की एकता या अभेद अत्यन्त 
असम्भव है। अत: यहाँ बाघसामानाधिकरण्य माना जाता है, अर्थात्‌ 
काल्पनिक जगत्‌ को बाधित करके उसे अधिष्टान ब्रह्मस्वरूष हो बतलाया 
जाता है-- जैसे “योउयं स्थाणु: युयानेष:'” किसी को पुरुष में 
स्थाणुबुद्धि हुई हो तो उससे कहा जाय कि वह स्थाणु पुमान्‌ है अर्थात्‌ 
जिसे तुमने स्थाणु 3». > स्थाणु नहीं किन्तु पुमान्‌ है; वैसे हो 
साधक से कहा जाता संसासवृक्ष शुद्ध अमृत ब्रह्म है अर्थात्‌ 
जिसे तुम संसार समझ रहे हो, वह संसार नहीं किन्तु शुद्ध अमृत ब्रह्म 
हो है। वह प्रान्ति से ही पुरुष-स्थाणु के समान संसार रूप में अतोत 
होता है। यह स्थिति पक, इत्यादि को है। यहीं “देव 
शुक्र तद्‌ ब्रह्म” को है। सारांश यह है कि संसारवृक्ष को मूलभूत ब्रह्म 
की अपेक्षा से ही शुद्ध एवं अमृत कहा गया है। अन्यथा यदि यह 
स्वरूप से ही शुक्र अमृत ब्रद्यरूप हो, तो उसके काटने और उन्यूलन 
करने की क्या आवश्यकता है? फिर तो यह स्वयं ही ससरूप है उसके. 
नाश का उपदेश और प्रयत्न ््् हो समझो जायगी। 
हक है... एव पुयणों में इसी झा और सबिस्तर दर्शन 
गया है-- 


“'अव्यक्तयूलग्रभवस्तस्वैवानष्रहोत्थित: 


श्ष्ड 


अवान्तर शाखाएँ है, विषय हो इसके पत्ते, 


मित्र करके आत्यरति द्वार ्ञनो पुरुष पुनरव॒त्तिशु्य परमपद को प्राप्त 

करते है। श्रौधागवत में भी ऐसा हो वचन है-- 

“'एकायनो3 सौ द्विफलखिपूलअतूरसः पश्नविध: चडात्मा। 

सप्तत्वगष्टविटपों नवाक्षों दशच्छदों द्विखगों ह्वादिवृक्ष:।। 

ज्वमेक एवास्थ सतः प्रसृतिस्त्वं सन्निधान त्वमनुप्रहझ।'" 

अ्वात्‌ इस संसाखृक्ष का एक परमात्मा ही आश्रय है। सुख-दुख 

फल है। सत््व, रज, तम तीन इसको अवान्तर जड़ है। धर्म, अर्थ, 
फ मोक्ष चार पुरुषार्थ रस है। इस शरीर-को भी वृक्ष कहा जाता है, 
उस पर भी जीव और परमात्मा रूप दो सुपर्णों का निवास है। एक का 
कर्म फलरूप पिप्पल का भोगना और दूसरे का केवल प्रकाशन करना 
कहा गया है-- 


“डा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषश्चजाते।'” 
इत्यादि अगले श्लोक में भी इसी वृक्ष के सम्बन्ध 


संपर्ष और शान्ति 


कैलो शोली है, वैसे हो इस संसार में मनुष्यादि । 
वलियाँ कर्मानुसार नौच और मनुष्यादि ब्रह्मान्त योनियाँ कमोपासना के 
अनुसार ऊपर फैली हैं। ये शाखाएँ उपादानभूत सत्त्व रज, तय आदि 
गुण से भोटी हो रही है अर्थात्‌ गुणों कौ हो महिमा से उच्चावच सभी 
णियों का पूर्ण विस्तार हों रहा है। शब्द स्पर्शादि विषय ही इन 
शाखाओं में फूटनेवाला पल्‍लव है अर्थात्‌ जैसे शाखा से पल्लव व्यक्त 
होते है, वैसे ही कर्मफलभूत देहों से हों अनेक प्रकार के विषयों का 
उपलब्ध या भोग होता है। इस संसार का परममूल, उपादान कारण तो 
जहा हो है, परन्तु धर्माधर्मरूप कर्मप्रवृत्ति के कारण कर्मफलजनित 
'राणद्रेषादि वासनाएँ पट) आप अति हट 
में बढ़ती-बढ़ती वे 


अग्निजोजादि करते हैं, कोई 


में ही ूत होते है वैसे पे 
कोई शाखोत्त कर्म का... जे तत्साधनों के देव से टन ह 


'स्वष्न मनोराज्य, 
22%] अतिष्ठा का अर्थ स्थिति है, आधार या अधिष्ठान 
क्योंकि एक ब्रह्म इसका अधिष्ठान मान्य हो है। अन्यथा 
'असत्यपप्नतिष्ठन्ते”' इत्यादि अगले श्लोक से अवश्य विरोध होगा। 
आस्तु, जैसे जागने पर स्वप्न की उत्पत्ति, स्थिति, अन्त कुछ थी नहीं 
कृत होता, बैसी हो तत्वविवेचन करने पर विश्व की स्थिति होती है। 
अतः यह अनिर्वचनीय हैं। परन्तु विचार-विज्ञान के बिना यह इतना 
दुरूह है कि इसका आदि, अन्त, मध्व कुछ भी नहीं ज्ञात होता। बड़े- 
शल्य 
ह तक ब्रह्म ने इसका मूल ढूँढ़ा, पर्तु न मिलने पर 
आय के चाएं विपश्चितों ने 
कर. क्यों तक दिव्य गति एवं शक्ति से इसका ओर-छोर 
' कह, परन्तु अन्त में उन्हें भी हताश होना पड़ा! वशिएठजो का 


'रमाणु का अंश स्पर्शतत्यात्रा है, उसके सहारे वाय और 


संरर्ष और शर्ते 
श्ट६ 


वृक्ष को दृढ़ असंग श्र से छेदन करके तब परमात्मपद का अस्थण 
करना चाहिए। पुत्र, वित्त, लोक को एषणाओं का त्याग हो असंगता है। 
इसी असंगता से राग-द्वेगादि वासना-मूलों के सहित यह संसार वृक्ष 
काटा जा सकता है। परन्तु अदृढ़ शख्र से यह वृक्ष और इसके मूल नहीं 
कट सकते। अतः भगवान्‌ की अभिमुखता (भगवत्परायणता) घगवद्षयन 
में सर्वेषणात्यागरूप असंगताशख को खूब दृढ़ बना लेना चाहिए। 
यहाँ ग्रह शैंका होती है कि जिस समूल संसार को जानने से 
वेदबित्‌ होकर 
कैसे किया जाय 


डे ७६५२० ह्ट७ 
के ज्ञान में अणुभर भी वेदार्थ का ज्ञान बाकी नहों रहता, फिर भी 
मूलभूत ब्रह्म के ही ज्ञान में पुरुवार्थ और शास्त्रों का तात्पर्य है। मूल ही 
3: १०९० 'तदभिक्र अंश तो परमात्मज्ञान में सहायक होने से ही 

है। संसार स्वतः दु:खरूप है, अत: अन्ततोगत्वा उसका 

--_- उन्यूलन भी अभीष्ठ है। असंगता और अधिष्ठान के साक्षात्कार द्वारा 
इसका समूलोन्मूलन उचित और सम्भव है। “अब मुझे संसार से उपरत 
होकर पूर्णतय पुरुषोत्तक भगवान्‌ को हो प्राप्त करना है” ऐसे दृढ़ 
निक्षय से उस असंगत्ता कौ टूढ़ता हो जाती है। सारासार-विचेक के 
अध्यासरूप पत्थर पर इस असंगशख््र को खूब तौक्ष्ण बनाकर सबीज 
संसास्वृक्ष को कार या उखाड़कर फिर पूर्णरूष से परमात्मपद का 
अन्वेषण तता साक्षात्कार करना चाहिए। यह ठीक है कि समूलोच्छेद 
किये बिना पुनः इसके उद्धृत होने की सम्भावना बनी रहेगो, अतः 
इसका समूल हो उच्छेद होना चाहिए। फिर भी यहाँ सन्‍्देह हो सकता 

है कि इस वृक्ष का परममूल ब्रह्म अच्छेच्च एवं अनुच्छेद्न है, फिर उसका 
उन्मूलन किस तरह हो सकेगा? बिना उसका उच्छेद हुए संसार का 
समूलोच्छेद कैसे होगा और बिना समूलोच्छेट के संसारभय का आत्यन्तिक 
उच्छेद कैसे होगा? परन्तु इसका समाधान यह है कि केवल शुद्ध ब्रह्म 
इस जगत्‌ का मूल नहीं है, किन्तु अज्ञान या माया द्वारा ही वह विश्व 

का मूल है। अत्त: शुद्ध ब्रह्म अनुच्छेद्य होने पर भी प्रकृतिविशिष्ट ब्रह्म 

ही मूल हैं इसलिए प्रकृति, अज्ञान या माया का उच्छेट होने से 
मायाविशिष्ट का भी उच्छेद हो सकता है। जैसे, पुरुष के बने रहने पर 

भी केवल दण्डाघाव के कारण “दण्डी' पुरुष नहीं है' ऐसा व्यवहार 
होता है, किंवा शिखामात्र के ध्वंस से पुरुष के बने रहने पर भो 'सिखी 
ध्वस्त: (शिखी' ध्वस्त हो गया) ऐसा व्यवहार होता है, वैसे हो अज्ञान 
के उन्मूलनमात्र से ब्रह्मतत्त्व के बने रहने पर भी अज्ञान-विशिष्ट मूल 
अप हट तात्पर्य यह है कि प्रकृति या 

विश्व वृक्ष का मूल बनता है, जैसा कि 

'ज्जु सर्प का मूल बनती 


ह्ड्द २3७ ७३४ तु 


अनन्त, अखण्ड परमानन्द कृटस्थ ब्रह्म अज्ञान द्वारा विश्व 
| न्‍ (४ है। जैसे शुद्ध रज्जु का बोध होने से अज्ञानसहित 
सर्पनाश से ही समूल सर्प का नाश कहा जाता है, वैसे ही विश्ववृक्ष के 
पाए विश्वाष्ष्षान शुद्ध ब्रह्म का बोध होने से अज्ञानसहित विश्व का 
उन्मूलन और उससे हो समूल विश्व का उच्छेद कहा गया है। साधिछान 
विद के ज्ञान में विश्व द्वारा शुद्ध ब्रह्म का भी बोध हो गया, अतः 
वेदबित्व भी बन गया। अधिष्ठान परमानन्दरसरूप है, अत: अब उसका 
बना रहना ठीक हो है। उसमें अज्ञानरूप विशेषण नहीं है, अत: अब 


ताश करके मूल का नाश किया जाता है। इसलिए काटने के बाद 
3ै कहने को जात कहो गयी है। अबवा 'छित्वा' का अर् 


हड | 


मानस-निरोध 


अमय तो वह और भी चंचल 

आधारण दशा में स्मरण भी नहीं होता, वे 
उपस्थित होते हैं। अतः: मनौनिरोध की दृष्टि से तो ऐसा जान पड़ता है 
कि जप, ध्यानादि न करना हो श्रेष्ठ है निःसन्देह ऐसी स्थिति होती हैं, 
पस्तु इसमें भी जप पर अधिक विश्वास करना उचित है। जो यह कहते 
है कि ध्यान, जप आदि से कुछ नहीं होता, उनकी अपेक्षा उनमें 
विशेषता है, जो जप, ध्यान आदि में चंचलता को वृद्धि का अनुभव 
करते है। यदि आलौकिक हेतुओं से अनिष्ट होता है, तो उनसे इष्ट की 
सम्भावना कौ जा सकती है। जिस कार्य से कुछ होता है, उसी पर 
विश्वास्र होता है। जप, ध्यान, स्मरण से मन की चंचलता बढ़ने पर 
साधक को चाहिए कि उत्साह-भद् न होने दे, अधिक तत्परता से जप 
ध्यान करें और मन की चंचलता से अपने साधन की सफलता और 
प्रभावकारिता पर विधास लाये। जैसे अतिचंचल बन्दर भी तब तक 
शान्त रहता है, जब तक उसके अहण या बन्धन का उपक्रम न किया 
आय, किन्तु ग्रहण या बन्धन का उपक्रम होते ही फिर उसकी चंचलता 
का पता लगता है। इसी तरह अतिचंचल मन भी तब तक कुछ शान्त 
रहता है, जब तक भजन, ध्यान द्वारा उसके निरोध का प्रयत्न नहीं 
किया जाता, पानतु साधक जैसे हो उसके नियेध या नाश के लिए 


ध्यानादि साधनों का अनुछान 
परिश्ान्त होकर पकड़. के 
जैसे बन्दर निश्चिन्त होकर 
हे हे पर गन भी निश्िन्त हो जाता है। जैसे मधिकाएँ अप 
पदार्थों पर बड़े चाव से बँठती हैं, परन्तु चन्दन, पुष्पादि दिव्य पदायों 
पर नहीं बैठती, दौपशिखा पर तो आत्मनाश के भय से कदापि बैठना 
हो नहीं चाहतों, वैसे हो मन भी अपवित्र बाढ़ा विषयों में आसक्त होता 
है, क्योंकि वहाँ उसकी वृद्धि होती है, परन्तु सात्ततिक आश्रयों से एवं 
भगवान्‌ के स्वरूप, गुण, लीला, नाम आदिको के स्पर्श से वह डखता 
है, अतएव भजन, ध्यान से वह पूर्ण प्रयास के साथ भागना चाहता है, 
फिर भी मन जीव का कारण (ज्ञानादि का साधन) है, अत: उसे बारबार 
बाह्य विषयों से हटाकर, भगवत्स्वरूप-गुण-चारित्रादिष्नतिपादक 
के श्रवण, मनन, मखजप एवं स्वरूप-घ्यान में लगाने से वह शनेः 
शनै; वश में आ सकेगा-- 
“'अध्यासेन तु कौन्तेय वैराग्येण च गृहमते।।' 
वस्तुत: मनोनिरोध-प्रसंग तो बहुत पीछे उठना चाहिए, प्रथम तो 
मन की मनन परष्परा एवं विचारधारा सात्तविक हो, इसी पर अधिक 
जोर देना चाहिए। जैसे गंगा आदि सरिताओं के प्रवाहों को परावर्तित 
कर उनको उद्गमस्थान में 
मन के अनन्त 


_ मानस-निरोध १९१ 


“बुद्धणा 'किसनिरोध का साधन 
आना गया है। देह, हस्त, पाद, वाक्‌, श्रोत्र आदि इन्द्रियों की चपलता 
का पिटाना कठिन है। इसोलिए शास्त्रों ने कहा है-- 

योगस्थ प्रथपं द्वारं बाइूनिरोधोउ परिग्रह:। 
निराशा च निरीहा च वित्यमेकान्तससेवनम्‌।। 

अचांत्‌ मौन, अपरियरह, निराशा, निरीहा (रिवेष्ठता) एकान्तसेवन 
आदि योग के भ्रथम द्वार प्राप्तकर लेने पर भी बहुत कुछ शान्ति प्राप्त 
हो जाती है। अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, शौच, 
सन्तोष, तप, स्वाध्याय, ईश्वर प्रणिधान, इन यम-नियमों का अनुष्ठान 
निरोध के सभी तौब्र उपायों कौ अपेक्षा बहुत सरल है, परन्तु इनके 
अध्यास से हों प्राणी को योग के प्रत्यक्ष चमत्कार अनुधूत होने लगते 
है। वस्तुत: आजकल लोगों में कहने, सुनने, समझने कौ हो परिपाटी 
अवशिष्ट रह गयी है, अनुष्ठान-परम्पणा लुप्त सो हो गयी है। योगशाख 
की सम्मति है कि साधक को किसी भी योग की भूमिका अभ्यास होने 
से ऊपर कौ भूमिका का मार्ग अपने आप विदित हो जाता है। अतएव 


योग ही योगी का गुरु होता है। यम, नियम, आसन का अध्यास होने 
से प्राण की गति में सूक्ष्मता अपने आप होती है। साधारण रीति से भी 
आ्णायाम करने से चित्त के चाझल्य का अभाव और धारण की योग्वता 
हो चाती है। इस तरह अच्छे पुरुषों तथा ग्रन्थों के संग एवं अभ्यास से 
और सात्विक वातावरण में रहने से देह, इन्द्रियों की सभी चेष्टाएँ 


शी अर अधर्ष और शान्ति जा 
हरे है 


कक रह शेप था बिच हे करे बक क 
कह हा है रन में जब भो कृटपत सकतप आर 
विचाए चर आ संकल्प से दूर किया जा सकता है। भगवान, 
कल के बजकर जिन से दुर्ेकर, हुक 
विस्वंक प्रपक्-चिन्‍्तन का निरोध सरलता से हो सकता है। 
है एवं बसों के रस्रास्वादन में आसक्त होते हो पर के 
80६८४ का निकलना स्वाभाविक है, नहों तो सत्समागम गे, 


पहले सात्विकी भावनाओं का 

के नियध पर हो अधिक जोर! या 

अधिक कठिनाई होने पर भी 22०. 

फेर लेना दुष्कर नहीं है, वैसे ही ग़्कोः 
डसे अपने अनुकूल बना लेना सरल है। बन्दर की 


में पहले उसके लिए एक ह 770 में भटकने कौ स्वत्बता देनी चाहिए, 
फ़िर एक वृक्ष में फिर एक 
सकता है। वैसे हो मन को भी 


पानकू-निरेध ह्र३ 


ये स्वतन्त्रता होनो चाहिए, फिर शतै: शनै सूक्ष्म-सूक्ष्म विषयों में 
स्थिति का प्रयलल भी सार्थक हो सकता है। इसलिए निर्गुशोपासकों को 
पहले स्थृलप्रपज्वाधिमानी अव्याकृत को पूर्ण उपासना कर लेने के 
पह्तात्‌ कार्य-कारणातौत, परमसूक्ष्म, तुरोग ब्रह्म के चिन्तन में योग्यता 
बा अधिकार प्राप्त होता है। सगुणब्रह्मोपासकों के लिए भी सर्वकामत्व, 
सत्यसक्वल्पत्व, स्गन्धत्व, सर्वस्सत्व, भाभनोत्वादि अनन्त गुणगण्णो 
का चिन्तन विहित है। सगुण एवं स्राकार प्लच्चिदानन्दपन पखह्य के 
उपासकों के लिए भौ इसी तरह अनन्त चित्रों, गुणों एवं नामों का 
अनुसन्धान विधित्सित है। 
मन का स्वभाव है कि वह विषयों के चिन्तन से विषयों में 
फैंसता है और भगवान्‌ का चिन्तन करते-करते उन्हीं में आसक्त हो 
जाता है-- 


मामनुस्मरतक्चित्त 

रूक्ष से रूक्ष विषय का भी विन्तन करने से उसमें सक्र आसक्ति 

एवं राग हो जाता है-- 
ध्यायतों विषयान्युंसः स्डस्तेवृपजायते।। 

मनको पहले विस्तृत यृहत्‌ विषय में स्थिर किया जाता है। 
भगवान्‌ के स्वरूप, गुम, नाम, चरित्र का चिन्तन करते-करते मन कौ 
चशलता शान्त हो जाती है, फिर सच्चिदानन्दघन भगवान्‌ के मधुर, 
मनोहर स्वरूप में चित्त स्थिर किया जा सकता है। उसमें भी स्वरूपचिन्तन 
से चड्कल होने पर मन्नचिन्तन, उससे भी उपरत होने पर गुण या चि 
का न्‍ करना चाहिए। पुनः शान्त होने पर स्वरूपानुसन्धान करना 
होता की 06 


शान्ति 
श्र अं 


जे होता है। चरित्र, नाम और कि 
कक काक की मधुर मूर्ति ह्कट होती है। बस, उसके 


जे जब शिविल मन ध्येवस्वरूप को भी नहीं गण 
४८०० ० के बिता ध्यान और ध्याता का भी अभाव हो 
जाता है, उस समय अनिर्देश्य, शुद्ध, अखण्ड, सस्विदानन्द का 
अकाश होता है। जो ध्याता, ध्यान एवं ध्येय का प्रकाश था, वहाँ इस 
अकसर में ध्याता, ध्यान, ध्येय के अभाव का भासक होकर व्यक्त होता 
है, बस, यही मनोनिरोध कौ चरम सौमा और चरम फल है। 
मन को शान्त करने के लिए उपनिषदों ने बहुत से उपाय वर्णन 
किये हैं। भिन्न भिन्र वस्तुओं कौ सत्ता से हों मन में अनेक प्रकार के 
विशेष होते हैं। अत: यह भावना करनी चाहिए कि समस्त विश्व भगवान्‌ 
से ही उत्पन्न होता है, उन्हीं में उसकी स्थिति और प्रलय होता है, अतः 
सब कुछ भगवान्‌ का हो स्वरूप है। जैसे समुद्र में उत्पन्न तथा उसी में 
स्थित और विलौन होनेवाले तरक्र फेन, बुदबुद्‌ समुद्र हो है, मिट्टी और 
सुवर्ण में उत्पन्न, स्थित एवं विलीन घट, शराव तथा मुकुट 


-कुण्डलादि 
सब कुछ मृत्तिका एवं सुवर्ण ही है वैसे हो भगवान्‌ , 
बल 'सुवर्ण हो भगवान्‌ में हो उत्पन्न, स्थित, 


अं ऋगस-नितोष ९९५ 


विसक्त कर देने से दूसरे वेग अपने आप शिविल हो जाते है-.. 
सुभिरत हरिहिं शापणाति बाँधी। सहज विफल मन लागि समाधी।। 
अथवा दीर्घ स्वर से घगवत्नाम उच्चारण करके पनोराज्य पर 
विजय प्राप्त हो सकता है। पहले-पहल हठ तथा प्रबल से मन के 
विकारों को रोकना आवश्यक है। दुःसंकल्प, दुर्लेचारों को रोका 
उत्तम विचारों एवं संकल्पों का प्रवाहित करना हो मनोनिग्रह को मुख्य 
कु है। निर्मुण सगुण भगवान्‌ के बोधक शास्त्रों के विचार से मन 
'शान्त होता है। मन शान्त होने पर सुखेन उसे ध्येय के तत्व में स्थित 
किया जा सकता है। भगवान्‌ का चरित्र, मंगलमयी लोलाओं के श्रवण, 
कीर्तन, मनन से भय की भयानकता मिट जाती है, फिर ध्यान और 
धारणा में बड़ी सहायता मिलती है। भगवान्‌ की भाया का वर्णन और 
अनुमोदन करने से प्राणी की अन्तरात्मा मायामोहित नहीं होतौ-- 
मायां वर्णयतो5मुष्य  ईश्वरस्थानुमोदत:। 
अन्धया श्रृण्वतों राजन्‌ माययात्मा न मुहाति।। 
शुद्ध विचार के साथ-साथ शुद्ध कर्मों की भी बड़ी आवश्यकता 
होती है। बेदान्तक्रम से प्रपंच की पखह्म परमात्मा से उत्पत्ति और उन्हीं 
मैं क्रेण लय की भावना से चिरशान्ति मिलती है। शुद्ध स्वप्रकाश 
सच्चिदानन्द भगवान्‌ से आकाश, आकाश से वायु, वायु से तेज, तोज 
से जलादि-क्रमेण प्रपंचोत्पत्ति की भावना करके फिर विपरौतक्रमेण 
परमेश्वर में प्रपंध के लय कौ भावना करनौ चाहिए। पार्थिव प्रपंच को 
केवल पृथिवी में और उसे जल में, जल को तेज में लय करके केवल 
तेज का ही चिन्तन करना चाहिए। तेज को वायु में और उसे आकाश 
में लय करके आकाश को स्वप्रकाश, आनन्दरूप अनन्त सत्‌ में लय 
कर देना चाहिए। जब तक स्विति रह सके, तब तक केवल सत्‌ का ही 
िनटन कला और कि हे पर पु. रत रे आकशकि छु्ि 


07: चाहिए। इस तरह सृष्टि और प्रलव की भावना करने 
को कर्तव्यमुक्त कर देने 
रत कत्त ले गत ह। तर किम के काम्शुरर 


हि कर्ण और शत 0 
श९६ 


हो जायगी। यदि केवल मन से जप किया 
33300 के कर्तव्यों को देखते रहा जाय, तब भी 
मरने शान्‍्त होता है। जैसे बेगारो में पकड़ा हुआ मजदूर देख-रेख न 
करने से स्वेच्छाचारी होता है, वैसे ही मन को सावधानी से न देखने 
पर वह स्वेच्छाचारी हो जाता है। 
जब मन को किसी मन्त्र के जप में लगा दिया जाय और मानस 
मन्बर कौ धारा चल पड़े, तप केवल साक्षीरूप से मन के व्यापार को 
देखते जाना चाहिए। बस, मानस मन्त्र की धारा में दूसरी वस्तु या दृश्य 
न दीखना चाहिए, सावधानी से मन को अन्य विषयों की ओर न जाने 
देकर केवल जप में लगाना चाहिए और जिह्मा से जप न करके मन ही 
से जप करना चाहिए। हां, जब मन से नहीं ही बने, तब तो जिह्या से 
भी जपना हो चाहिए। जिह्ना से भी जप॑ की अद्भुत महिमा है, किन्तु यह 
तो मन के निरोध का एक भ्रकार है। यदि चरित्रश्नवण करने से भगवान्‌ 
की भनोरम मूर्ति हृदय में आ जाय, तब तो उसके सौन्दर्य, माधुरय में 


भगवान्‌ की दिव्य लीला 23. 


।- नवयुवराज नन्‍्दनन्दन श्यामसुन्दर ने श्रीमद्वृन्दारण्य- 
श्ाम्र में गोचारण के लिए प्रवेश किया। जिस परम-पावन धाम में तरु- 
लता गुल्मादि भी वेणुच्छिद्रनिर्गत शब्दब्रह्मरूप में परिणत भगवदीय- 
सुधा का पान कर कुड्मल-पुष्प स्तबकरूप रोमाझोदगम-छदम्‌ से तथा 
मदघारारूप हर्षाश्रुविमोक से अपने दुरन्तभाव का व्यक्तीकरण कर रहे 
है, जिस धाम में प्रेमातिशय से प्रभुपादपद्यांकित व्रजभूमि गत ब्रह्मादि के 
वन्ध रज के स्पर्श के लिए आज भी समस्त तरुलताएँ विनप्र हो रही 
है, उस धाम की महिमा किन शब्दों में व्यक्त की जाय? सरित्त्रे्ठ श्री 
अमुनाजी के तट पर श्यामतमाल, कदम्ब आदिवृक्ष माधवी, लवझादि 
विविध लताओं से परिवेष्ठित है। शुभ कल्पवृक्षों के अरण्य में चतुर 
चूड़ामणि व्रजवननवयुवराज ग्वालों समेत सुरभिवृन्द को हरी-हरी दूर्वाएँ 
नोच-नोचकर खिलाते हैं। जिस समय गौएँ इधर-उधर बिखर जाती, 
उस समय मोहन को मोहिनी मुरली बजती। नायनाभिराम घनश्याम की 
मोहिनी मुरालिका की मधुर ध्वनि सुनते ही गौएँ दौड़ पड़ती और समीप 
आकर कन्हैया के परमकमनौय माधुर्य का अनिमौलित नयनपुटों से 
2४००० लगती। श्यामसुन्दर भी उन्हें पुचकार-पुचकार कर सहलाने “ 


इस प्रकार मंगलमय दिन की कुछ घटिकाएँ 
लाली बदन को गू लग श्रतताकुमा बीत गई, 


सणिणव चूत पर ्वालबालों मत बढ बी ला कु 


वि “पर अली 
१९८ 
नदर्व-माधुर्य-सुधा का पान कर रहें ३ 
फंलमव मुखबन को ऑल लोर के दिव्य वचनामृत का पान 


जेणुनौतपीयूष का, -सौगन्ध 
रथ हो रहे वे! भगवान्‌ के सनक मी हट 83... 
आदि गुणगणों ने उनका अपनापन हर ७४ 
कहा-- 
+ जाने सम्पुखायाते प्रियाणि वदति प्रिये। 
प्रवात्ति मम गात्राणि श्रोत्रतां किमु नेज्तायू्‌॥। 
ध्यौरे श्यापसुन्दर ब्रजेद्तन्दन जब मेरे सामने आकर अपनी 
ध्याएँ बातें सुनाते है, तब मैं नहीं जानता कि मेरा शरीर स्वयं श्रोत्र हो 
जाता है या नेत्रा 
इस मंगलमयी दिव्य क्रौड़ा को देखकर ब्रह्मा को बड़ा आश्चर्य 
हुआ और वे सोचने लगे कि यदि कृष्णचन्द्र अनन्य, अखण्ड, अव्यक्त, 
पूर्ण पखह्न के अवतार होते तो क्या गोपबालों के साथ गँवारों जैसी 
इस प्रकार की क्रौड़ा करते और गोपबालों की जूठन खाते ? अन्ततोगत्वा 
अब्वा भगवान्‌ को अनन्तकोोटिब्रहमाण्डनायकता, सर्वज्ञता, सर्वशक्तिमतता 
की परीक्षा करने चले। उन्होंने बछड़ों को चुरा लिया। दूँढने पर भो जब 
'्वालबालों को अपने बड़े नहीं प्रिले, तब वे घबड़ाये। भगवान्‌ कृष्ण 
ने ख्वालबालों से कहा-- भैया। तुप यहो ठहर, मैं दूंढ लाता है। 


अपने अपने घोसलों में 32: 20-<26-/57- 
स्वालबालों एवं जड़े समेत घर की ओर भ्रस्थान 
औओं के कब बड़ी हुईं सुवर्ण कौ घष्टियों से टन-टन को सुमधुर 
ध्वनि निकल रह वों। आकाश और कृष्णचन्द्र का मंगलमय मुखचन्द् 
केलुरेशु से धूसरित हो उठा। सभी स्वालबाल अपने-अपने घर पहुँचे। 
आताएँ अपने-अपने बच्चों को प््तीक्षा में खड़ी थौं। उनके स्तनों से 
दुःथ-ाव हो पा था। बच्चो को देखते हो माताओं ने उन्हें गोद में उठा 
जिया और लगी स्तनपान कराने। वष्मपि ब्जदेबियों ने अपने पु से 
व्यतरिक्त धगवान्‌ कृष्ण को हीं समझा था, तवापि आज जैसा वात्सल्य 
स्नेह उनयें कभी नहीं हुआ। अस्तु माताओं ने बड़े प्रेम से बच्चों को 
खिला-पिलाकर शवन कर दिया। राषि बीती सूोंदय हुआ। माताओं ने 
अपने पुज्ं को जगाया। उनके मुँह हाथ धोये। स्नान कराया। सुन्दर दिव्य 
वख्नाभूषणों से उनका श्रृंगार किया और कन्हैया के साथ गोचारण के 
लिए उन्हें पुनः औवुन्दारण्यधाम में भेज दिया। 
इधर ब्रह्मा ने समझा कि ग्वालॉसहित कृष्ण खूब परेशान होंगे। 
उनके मन में परेशानी देखने कौ उत्सुकता हुई। ब्रह्माजों आये। 
श्रीवृन्दारण्यधाम में देखा-- वही रसिकमण्डली, वही प्वालबाल, वही 
वेणुबादन और वही बढ़ढ़े। ्ट अद्याजी कन्दरा में गये, जहाँ उन्होंने 
ग्वालबालों और बड़ों को चुगकर छिपा लिया था। वहाँ उन सब को 
ज्यों का त्यों पाया। बाहर निकले, वही सखा मण्डली, वही अनुपम 
दृश्य! अब बह्याजी का होश ठिकाने आया। उन्हें भगवान्‌ की अनन्तकोटि 
अद्याण्डनायकता, सर्वज्ञता, सर्वशक्तिमत्ता का ज्ञान हुआ 
ज़ह्मा ने भगवान्‌ को साष्टह्न प्रमाणकर कहा--'अशरणशरण, 
अनावनाथ, अकारण-करुणा-वरुणालय, प्रभो! यद्यपि मैंने आपकी 
टर्ग बंद मम का रो का 
करके बड़ा ही अपराध किया, तथापि प्रभो! जैसे अम्बा गर्भगत 
कर भय तक की स 
'र ध्यान न दें। पभो! सम्पूर्ण विश्व हो आपके उदर में है, फिर 
है लक हि 


जा 


संघर्ष और शान्ति 


२०० 
जर्धगत ४४३ के समान हो प्राणियों के अपराधों को क्षमा करना क्या 
पा उत्हेषणं अफेकर पादयों: किं कल्पते मातुरधोक्षजागसे। 

किमस्तिनसतव्यपदेशधूपित तबास्मि कुक्षे: कियदष्यनन्त:।। 
प्रधु ने क्षमा कर दी। 
कृपालु भगवान्‌ ने प्राणि-कल्याणार्थ सरल से सरल उपाय 
शाखीं द्वारा बतला रखे हैं। पत्र-पुष्प-फल-नमस्कार से ही प्रभु प्रसन्न हो 
सकते हैं। कुछ भी न हों, तो केवल मन से ही पूजन-स्मरण और वह 
भी न बने तो भाव-कुभाव जिस किसी भो तरह भगवान्‌ के नाम के 
सक्षौत्तन या जप से हो परमगति प्राप्त हो सकती है। भगवान्‌ का 
मंगलमय नाम अति-ही सुगम है। जिद्वा अपने वश की है, फिर भी लोग 
नरक में जाते हैं यही बड़ा आश्चर्य है-- 
सुगर्म भगव्नाम जिह्ला स्ववशवर्तिनी। 
तथापि नरक यान्ति कियाक्चर्यमत: परम्‌॥। 
अस्तु नि:संकोच और निर्भय होकर भगवान्‌ का संकीर्तन और 
भगवज्ञाम जप किया जाय तो सहज ही में प्रभु अनन्तानन्त जन्मों के 
अपराधों को भूल जायेंगे और उन्हें अपनी करुणापरवशता के कारण 
सत्र होना हो पढ़ेगा। पर याद रहे, भगवज्नाम-संकीर्तन अथवा जप के 
साथ-साथ स्वधर्मानुष्ठान एवं परापपरिवर्जन कौ बड़ी आवश्यकता है। 
अल जैसे कु्ण-सेवन से उत्पेम औषधि बस सलत, स्व 
शरगाक्ञ आदि अकिब्ित्कर ठहरती है, वैसे हो स्वधरमत्याग से, पापाचार 
और दुगाचार से भगवत्नाम का अमित प्रताप भी अकिब्ित्वर हो जाता 
है। इसलिए असत्कर्मों से बचकर की बड़ी है 
है। इस प्रकार ईश्वरपरायणता और से विश्व दब जा शान्ति 
प्राप्त कर नि:श्रेयस्‌ का भागी बन 


